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ತಿಂಗಳ ಪತ್ರಿಕೆ ನವಂಬರ್‌ 2003 “ ಮಾನಸ” ತಿಂಗಳ ಪತ್ರಿಕೆ 


ಸಂಪುಟ 18 ಸಂಚಿಕೆ :10 ಪಂಚಾ 8 
ಕಾಡುಗೋಡಿ- ಪೋಸ್ಟ್‌ 


ಬೆಂಗಳೂರು - 560 067 
ಸಂಪಾದಕೀಯ ಮಂಡಳಿ : 


ರಾಜೇಶ್ವರಿ ಎಚ್‌.ಎಸ್‌., 
ಚಂಪಾವತಿ ಎಚ್‌.ಎಸ್‌. ಸರಸ್ವತಿ ಘು 


ಸವಿತಾ ಎ., ಗೀತಾ, ವೆಂ. ವನಜಾ, ನೀಲಾಂಜನ ಸೂಚನೆ: ಸೂಚನೆ: ಬಿಡಿಪ್ರತಿ 10-00 ರೂ. 
ಶ್ಯಾಮಲ. ಬಿ.ಎನ್‌. ಶಾರದ ವಾರ್ಷಿಕ ಚಂದಾ 100-00 ರೂ. 
ಹೆಚ್‌.ಎಸ್‌.ಪುಷ್ಟಾ., ಜಿ.ವಿ.ವೇದವಲ್ಲಿ, ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳಿಗೆ 150-00ರೂ. ಈ 
ವತ್ಸಲಾ ವೈ. ಎಸ್‌. 
ಸಲಹೆ - ಸಹಕಾರ : 
ಇಳಾವಿಜಯ ¥ ಒಂದುವಿಶೇಷಸಂಚಿಕೆಯೊಂದಿಗೆ 

ಒಟ್ಟು ಹನ್ನೊಂದು ಸಂಚಿಕೆಗಳು 


ಡಾ ಸಂಚಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಹ 


ಛಿ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲಿನ ದೌಜಣ್ಯಗಳು 


ಥಿ ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹ ಹಾಗೂ ಅಧ್ಯಯನದಲ್ಲಿ ಪುರುಷ ರಾಜಕಾರಣ: ನವೋದಯ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು 
ಅನುಲಕ್ಷಿ ಸಿ 


ಮೈ ಸೂರು 
ಮೈಸೂರಿನಲ್ಲಿ ರುವ ಓದುಗರು ಮಾನಸ ಪ್ರತಿಗಳಿಗಾಗಿ ಹಾಗೂ ಚಂದಾ ನವೀಕರಣಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಪರ್ಕಿಸಿ 
ವೆಂ.ವನಜ : 2329, 12ನೇ ಮೇನ್‌, 2 ನೇ ಹಂತ ವಿಜಯನಗರ, ಮೈಸೂರು - 570017 


ಸಂಪಾದಕರು, ಪ್ರಕಾಶಕರು ಹಾಗೂ ಮುದ್ರಕರು : ಮಾನವಿ ಮುದ್ರಣಾಲಯ, 
ಪಂಚಾಯಿತಿ ರಸ್ತೆ , ಕಾಡುಗೋಡಿ - ಅಂಚೆ, ಬೆಂಗಳೂರು - 560 067 


ಸಂಪಾದಕೀಯ 


ಮಹಿಳೆಯರ ಸಮಸ್ಯೆ ಯನ್ನು ಕುರಿತು ಚರ್ಚಿಸುವಾಗ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ವಶಿಷ್ಠ ವಾದ ಗಮನವನ್ನು ಕೊಡಲೇ ಬೇಕಾಗುತ್ತಿ ದೆ. ತುಳಿತಕ್ಕ ನಾದ ಮಹಿಳೆ ಎಚ್ಚೆ ತ್ತು, 
ಜಾಗ ತಗೊಂಡು ಸಂಘಟಿತರಾಗುವ ಪ ಪ್ರ ಯತ್ನ ದ ಹಿನ್ನ ಲೆಯಲ್ಲಿನ ಮನಸ್ಸಿ ತಿಯನ್ನು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮ ವಾಗಿ ಗಮನಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ವಂಚಿತ ಮಹಿಳೆಯರು ಅವಕಾಶ, ಸೌಲಭ್ಯ ಗಳನ್ನು 
ಪಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಜಾಗ್ಬ ತಗೊಳ್ಳು. ತ್ರಿ ರುವುದು, ಸಂಘಟಿತರಾಗುತ್ತಿ ರುವುದು ಮಹಿಳಾ 
ಚಳುವಳಿಯ ಫಲವಾದರೂ ಈ ಅವಕಾಶಗಳನ್ನು ವಿಶೇಷವಾಗಿ ದಲಿತ, "ಪರಿಶಿಷ್ಟ ಮಹಿಳೆಯರ 
ಜೊತೆ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವಾಗ ತಾರತಮ್ಯ ಮಾಡುವುದು ಸ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಂಡು ಬರುತ್ತ ಡಿ 


ಗ್ರಾಮೀಣಪ್ರ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರುಸ್ತ್ರಿ (ಶಕ್ತಿ, ಸ್ವಶಕ್ಕಿ, ಸ್ವಸಹಾಯ ಗುಂಪುಗಳ ಮೂಲಕ ಸಂಘಟಿತರಾಗುತ್ತಿದ್ದಾ ರೆ. ಲಿಂಗ 
ತಾರತಮ್ಮ, ನಿರಕ್ಷ ರತೆ ಆರೋಗ್ಯ, ಸರಾಯಿ ವಿರುದ್ಧ 'ಹೋರಾಡುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿ ಯಾಗಿದ್ದಾ ರೆ. ಅಂತಹ ಪಿ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ದಲಿತ 
ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು "ದೂರವಿಡುವದುನೋಭಾವನೆಯನ್ನು ಮೇಲ್ಜಾ ತಿ, ಮೇಲ್ವ ಬ ಮಹಿಳೆಯರಲ್ಲಿ ದ 


ಬಿಸಿಯೂಟದ ಯೋಜನೆಯ ಅನುಷಾ ನದಲ್ಲಿ 5 ಮನೋಭಾವನೆಯನ್ನು ಸ್ಟ ನಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಬಿಸಿಯೂಟವನ್ನೂ 
ಮಾಡುವ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಸ್ತ್ರೀಶಕ್ತಿ ಗುಂಪುಗಳು ವಹಿಸಿಕೊಂಡ ನಂತರ ದಲಿತ 'ಮಹಿಳಯರನ್ನು ಜಿ ಜಾಣತನದಿಂದ ಹೊರಗಿಡುವ 
ಜಾಬಕತೆ ದ ಗುಂಪುಗಳು ತೊರಿಸಿದೆ. "ಅಡಿಗೆ'ಯನ್ನು ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರು ಮಾಡಬಾರದೆಂದು ಮುಷ್ಕರ ಹೂಡಿದ ಗ್ರಾಮಗಳು 

ಹ ಇವೆ. ಸಡಗರದ ಸೌಲಭ್ಯ ಗಳನ್ನು ಪಡೆಯಲು ನಾಮಕಾವಸ್ಥೆ ಗಾಗಿ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಗುಂಪಿನಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡ 
i: ಸಹ ಅವೆ. 


ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ ಅಮಾನುಷ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಹಂತದಲ್ಲಿಯು ಪಕ್ಷ ಪಾತ, ವಂಚನೆ ನಡೆಯುತ್ತಲೇ 
ಬಂದಿವೆ. ಗ್ರಾಮಿಣ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಸಮಸ್ಯ ಗಳನ್ನು ಬೆಳಕಿಗೆ ತರುವ ಸಂಘಟನೆಗಳ, ವೇದಿಕೆಗಳ ಕೊರತೆ ಕಂಡುಬರುತ್ತಿ ದೆ. 
ದಲಿತ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ದನಿಯಾಗಬೇಕಾಗಿದ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಹರಿದು ಹ ಹಂಚಿ ಹೋಗಿವೆ. ಪ ಪಕ್ಷ ರಾಜಕೀಯ, ಅಧಿಕಾರ ಆಕಾಂಕ್ಷಿ ಯಿಂದಾಗಿ 
ಅವುಗಳ ಷೀ ಆಶಯವೇ ಬತ್ತಿ ಹೋಗಿವೆ. ಗ್ರಾಮಾಂತರ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರು ಎದುರಿಸುವ ಸಮಸ್ಯೆ ಗಳು 


ಹಲವಾರು ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಮಾನಸ ಪತ್ರಿ ಸ್‌ ಶ್ರ ಕಟಣೆ ಬಾಡ ಸ 
ಸಹಕರಿಸಬೇಕು. ಜೊತೆಗೆ ಮಾನಸದ Woes Me ನಿಮ್ಮ ಸಹಕಾರ ಅಗತ್ಯ. 


ದಯವಿಟ್ಟು ಮಾನಸಕ್ಕೆ ಲೇಖನ, ವಿಮರ್ಶೆ ಕಳಿಸಿಕೊಡಿ. ಚಂದಾದಾರರಾಗಿ ಉಳಿದ 
ಸಂಚಿಕೆಗಳನ್ನು ಜರೂರಾಗಿ ತರಲು ತಮ್ಮ ಸಹಕಾರ - ಸಲಹೆ ಅಗತ್ಯ. 


ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಸಂಘಟನೆಯ ಕೊರತೆ, ಸಮರ್ಥ ನಾಯಕತ್ಚದ ಕೊರತೆಯಿಂದಾಗಿ ಮುಚ್ಚಿ ಹೋಗುತ್ತಿವೆ. ಈ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ, 
ಕಾಳಜಿಯುಳ್ಳ ಸಂಘಟನೆಗಳು, ಮಹಿಳಾ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಸಹ ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಚಿಂತನೆ ನಡೆಸ ಬೇಕಾಗಿದೆ. 


- ಸಂಪಾದಕೀಯ ಮಂಡಳಿ 


————— 


ಲಾ: 


ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲಿನ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳು 


ಡಾ. ಎಸ್‌.ಎಂ. ಮಂಗಳ 


ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯ ಂತಿ ಕೆಳಮಟ್ಟ ದಲ್ಲಿ ಅಮಾನವೀಯತೆಯ 
ಸಂಕೋಲೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿ ರುವ ಜನಾಂಗವೆಂದರೆ ದಲಿತರು. 
ಮೊದಲು ದಲಿತರೆಂದರೆ ಯಾರು) ಎಂಬುದಾಗಿ ತಿಳಿಯುವುದು 
ಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಅತಿಹಾಸದ ಪ್ರಕಾರ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ಭಾರತದ 
ಮೂಲ್‌ ಭಾರತದೊಳಕ್ಕೆ ನುಗ್ಗಿ ದಂತಹ ಆರ್ಕರವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಟ. ಮಾಡಿದವ'ರು, ಹಾಗೂ ಪ್ರ ಪಂಚದಲ್ಲೆ 
ಮೊಟ್ಟಮೊದಲು ಸಿಂದೂ ಕಣಿವೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಚೀನ ನಾಗರೀಕತೆಗೆ 
ಹುಟ್ಟು ಹಾಕಿದವರು. 


"ದಲಿತ'ರು ಕಾಲಾನುಕಾಲದಿಂದಲೂ ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಗ್ರಾಮದ 
ಎಲ್ಲೆಯಿಂದ ಹೊರಗೆ ನೆಲೆಸಲ್ಲ ಟ್ಟ ವರಾಗಿದ್ದು , ಅವರನ್ನು 
ಅಸ್ಟು ಶ್ಯ ರೆಂದು ಕರೆಯಲಾಯಿತು. ಅಂದರೆ ಸ್ಥ ರ್ಶಕ್ಕೆ 
ಯೋಗ್ಯ ರಲ್ಲ ದವರು ಎಂಬುದಾಗಿ ಹಿಂದೂ ಜನಾಂಗದಿಂದ 
ದೂರವಿರಿಸಲ ಟ್ರವರು. ಅವರೆಲ್ಲ ರನ್ನು ಒಂದು- ಗೂಡಿಸಿ ಭಾರತದ 

ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು Scheduled Caste 
ಎಂಬುದಾಗಿ ಹೆಸರಿಸಲಾಯಿತು. 


ದಲಿತರೆಂದರೆ the broken ಹೊಡೆಯಲ್ಲ ಟ್ಟ ಅಥವಾthe 
‘crushed ತುಳಿಯಲ್ಪಟ್ಟವರು. ಅಂದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಹಿಂದೂ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮೇಲ್ಜಾ ತಿ, ಮೇಲಿನ ವರ್ಗದವರಿಂದ ಹಾಗೂ 
ಮಡಿವಂತರಿಂದ ತುಳಿಯಲ್ಪ ಟ್ರ ವರೆಂದರೆ "ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ರು. ಈಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ ಇವರೆಲ್ಲರ ಸೇವೆ ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾ ಗಿಯೇ ಹುಟ್ಟಿ ದವರು 
ಎಂಬುದಾಗಿ ಹಣೆ ಪಟ್ಟಿ ಕಟ್ಟಿ ಸಿಕೊಂಡವರು. 


"ದಲಿತ' ಎಂಬ ಪದದ ಅಥ್ಳ ೯ಸುವೆಕೆಯೇ ಹೇಳುವಂತ ಸೀಳಲ್ಪ ಟ್ರ, 
ಭೇ ಧಿಸಲ್ಪ ಟ್ಟ, ಅಥವಾ ದಮನಕ್ಕೆ ಒಳೆಗಾದಿ'ವ್‌ರೆಂದುಸ 
ಅಥೃ ೯ಸಲಾಗುತ್ತ ದೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಾ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ 
ಹಾ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ಸಾಂಸ್ಕ ಧೃ ತಿಕವಾಗಿ 
ಮೇಲ್ಜಾ ತಿಯವರಿಂದ ದಮನಕ್ಕೆ, ತುಳಿತಕ್ಕೆ ki ಂಃ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತ ದೆ. 


ಭಾರತಸ್ವಾ ತಂತ್ರ್ಯ ಪಡೆದು 56 ವರ್ಷಗಳು ಕಳೆದ ನಂತರವೂ ದಲಿತರ 
ಸಿ ತ ಯ ಅಷ್ಟಾ ಷಾಗಿಸುಧಾರಣೆಯಾಗಿಲ್ಲ ವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಅದಕ್ಕಾ ಗಿಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವಾದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ನೋಡುವುದಾದರೆ HA / 


ಪ್ರತಿ ಎರಡು ಗಂಟೆಗೊಬ್ಬ ದಲಿತ ಕಿರುಕುಳಕ್ಕೊ ಳಗಾಗುತ್ತಾ ನೆ. 
ಪ್ರತಿದಿನ ಎರಡು ದಲಿತರ ಕೊಲೆಯಾಗುತ್ತಿ ದೆ. 

ಪ್ರತಿ ದಿನ ಎರಡು ದ'ಲಿತ೦' ಮು ನೆಗೆಳ ಬೆಂಕಿಗೆ 
ಆಹುತಿಯಾಗುತ್ತಿ ವೆ. 


ಪ್ರತಿ ದಿನ ಮೂರು ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರು ಅತ್ಯಾಚಾರ- 
ಕ್ಕೊ ಳಗಾಗುತ್ತಾ ರೆ. 

ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿ ದಿನವೂ ಹಲವಾರು ೀತಿಯಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯ 
ಬಲಿಪಶುಗಳಾಗುತ್ತಿ ದ್ದಾ ರೆ. ಈ ಮೇಲಿನ ದಾಖಲಿತ ಅಂಕಿ ಅಂಶಗಳು 
ದಲಿತರ ಮೇಲಿನ ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳಾಗಿವೆ. ಇವು ಆರಕ್ಷಕ ಠಾಣೆಗಳಲ್ಲಿ 
ನೋಂದಾಯಿತವಾಗಿರುವ ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. 

ಮತ್ತೊಂದು ವರದಿಯ ಪ್ರಕಾರ 1991 ರಲ್ಲಿ ಸಿಗುವಂತಹ ಅಂಕೆ 
ಅಂಶಗಳು ಪ್ರಕಾರ- 

21362 ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳು ದ'ಲಿತ'ರ ಮೇಲೆ 
ನಡೆದಂತಹವುಗಳಾಗಿವೆ. 


1067 ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರು ಅತ್ಯಾ ಚಾರಕ್ಕೊ ಳಗಾದವರು. 


731ದಲಿತರ ಕೊಲೆಯಾಯಿತು. 


645 ಘಟನೆಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರ ಮನೆ ಹಾಗೂ ಆಸ್ತಿ ಪಾಸ್ತಿ ಗಳಿಗೆ 
ಬೆಂಕಿ ಇಡಲಾಗಿದೆ. (Dalit Woman, Leela Kumar, 
B.M.1995) 


ಮತ್ತೊಂದು ವರದಿಯ ಪ್ರಕಾರ 1994 ಎಪ್ರಿಲ್‌ 22 ರಂದು ನಡೆದ 
ರಾಜ್ಯಸಭೆಯ ಪ್ರಶ್ನೊ ತ್ತರ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೊರಬಂದ ಅಂಕಿ 
ಅಂಶಗಳ ಪ್ರಕಾರ (1991-93) ರಲ್ಲಿ. 


62,000 ಸಾವಿರ ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳು ನಡೆದಿದ್ದು ಅದರಲ್ಲಿ 52,000 
ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳು ಪರಿಶಿಷ್ಠ ಜಾತಿ ಜನರ ಮೇಲೂ, ಉಳಿದ 9,579 
ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳು ಪರಿಶಿಷ್ಠ ಜನಾಂಗ (111069) ದ ಮೇಲೂ 
ನಡೆದಂತಹ ಘಟನೆಗಳಾಗಿವೆ ಈ ಎಲ್ಲಾ ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳಲ್ಲೂ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮಹಿಳೆಯರೇ ಬಲಿಪ ಪಶುಗಳಾಗುತ್ತಿ ರುವುದು ಅನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಶೋಚನೀಯವಾದದ್ದು. 


ದಲಿತ ಪುರುಷರನ್ನು ಕೊಲೆ ಮಾಡುವುದು, ಮನೆಗೆ ಬೆಂಕಿ 
ಹಚ್ಚು ವುದೇ ಆಗಲೀ ಕುಟುಂಬದ ಮೇಲಾಗುವ ಯಾವುದೇ 
ರೀತಿಯ ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟಗಳು ಇವೆಲ್ಲವೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮಹಿಳೆಯರ 
ಸ್ಥಿತಿಗತಿಯ ಮೇಲೆ ಹಾಗೂ ಮಕ್ಕಳ ಮೇಲೆ ಹೆಚ್ಚು ಪರಿಣಾಮ 
ಬೀರುವ'ಂತ ಹವು. ಆಗ' ಅಂತಿ'ಹ' ಕುಟುಂಬದ ಬದುಕು 
ಬೀದಿಗಿಳಿಯುತ್ತ ದೆ, ಮಕ್ಕಳು ಬೀದಿ ಪಾಲಾಗುತ್ತಾರೆ. ಇಂತಹ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ 


ರಾ 


ಹೀಗೆ ಅಡೀ ಜನಾಂಗದ ಮೇಲಿನ ದೌರ್ಜನ್ಯದ ಪರಿಣಾಮ 
೧ಟುಂಬಗೆಳಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರ ಬದುಕನ್ನು ಅಧೋಗತಿಗೆ 
ಇಳಿಸುತ್ತಿ ಹೆ 


ಯಾಕೆ ಈ ಎಲ್ಲಾ ರೀತಿಯ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳು ಬರೇ ದಲಿತ ಜನಾಂಗದ 
ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆಯೇ ನಡೆಯುತ್ತಿವೆ ಎಂಬುದೇ ಇಲ್ಲಿ 
ಮುಖ್ಯವಾದ ಪ್ರಶ್ನೆ ! ದೇಶದಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ಮಾತ್ರ ಬಡವರೇ, 
ದಲಿತರು ಮಾತ್ರ ಅವಿದ್ಯಾವಂತರೇ ? ಇತರೆ ಯಾವ 
ಜನಾಂಗದಲ್ಲೂ ಬಡವರಿಲ್ಲವೇ? ಅವಿದ್ಯಾ ವಂತರಿಲ್ಲ ವೇ? ಅವರ 
ಮೇಲೇಕೆ ಈ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಿ ಲ್ಲ.? ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರ 
ಬಡತನಕ್ಕಿ ೦ತ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ದಲಿತರು ಕೀಳು ಜನಾಂಗವೆಂಬ ಒಂದೇ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಅವರನ್ನು ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಕೀಳಾಗಿ ಕಾಣುವಂತಹ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅದಾಗಿದೆ. ಅವರಿಗೆ ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ 
ಶಕ್ತತೆಯಿಲ್ಲ ದಿರುವುದು. 


ಅಂತಹ ಸುದ್ದಿ ಗಳು ಪ್ರತಿನಿತ್ಯವೂ ಪತ್ರಿಕೆ ರೇಡಿಯೋ, ಟಿಲಿವಿಷನ್‌, 
ಹಲವಾರು ಮಾಧ್ಯಮಗಳ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಇಂತಹ ಅಮಾನುಷ 
ಕ್ರ ತ್ಯ ಗಳು ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣು ಕುಕ್ಕು ವಂತೆ ಬರುತ್ತಿ ವೆ. ಇಂತಹ ಜನಾಂಗದ, 
ಜಾತಿವೈ ಷಮ್ಮದ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳಿಗೆ ಕೊನೆ ಎಂದು? 


ಇಂದಿಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬಹಿ ಪ್ವಾರ್‌ಗಳು ಹತ್ತು ಹಲವು 
ಕಾರಣಗಳಿಂದ ದಲಿತರನ್ನು ಶೋಷಿಸುವುದು ಉದಾ: ಗ್ರಾಮಗಳಲ್ಲಿ 
ದಲಿತರಿಗೇ ಮೂಸಲಾದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಕೆರೆ, ಕಾಲುವೆಗಳಲ್ಲಿ, 
ಕೊಳವೆ ಬಾವಿಗಳಲ್ಲಿ ನೀರು ತೆಗೆಯುವುದು, ಬಟ್ಟೆ -ಪಾತ್ರೆ 
ತೊಳೆಯುವುದನ್ನು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಇತರ ಸವರ್ಣೀಯರಿಗೆ 
ವೂಸಿ'ಲಾದ' ಸ್ಥ ೪ಗ'ಳಲ್ಲಿ ಅವರು ಕಾಲಿ ುವಂಂತಿಲ್ಲ, 
ಮುಟ್ಟುವಂತಿಲ್ಲ. ದೇವಸ್ಥಾ ನಗಳಲ್ಲಿ ಗ್ರಾಮ ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಅವರಿಗೆ 
ಪ್ರವೇಶವಿಲ್ಲ. ಹೊಟೇಲುಗಳಲ್ಲಿ ನಿಗದಿತಸ್ಟಳದಲ್ಲಿ ಕೂರುವುದು, 
ತಿಂಡಿಕಾಫಿಕುಡಿಯುವುದು, ಇಂದಿಗೂ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಅಂತಹ 
ಹೋಟೆಲುಗಳಲ್ಲಿ ಕುಡಿದು-ತಿಂದು ಬಿಟ್ಟ ಪಾತ್ರೆಗಳನ್ನು ಅವರೇ 
ಶುಚಿ ಮಾಡುವುದನ್ನು ನಾವು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಅಪ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಊರ 
ಹೊರಗೆ ಅವ'ರು ವಾಸ. ಊರಿನಲ್ಲಿ ಹೊಲ-ಗದ್ದೆ ಗಳಲ್ಲ 
ದುಡಿಯಲು ದಲಿತರೇ ಪ್ರಮುಖ ದುಡಿಮೆಗಾರರು. ಅವರಿಗೆ ಕಡಿಮೆ 
ಕೂಲಿ ಕೊಡುವುದರ ಜೊತೆಗೆ, ಎಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಊಟ ಕೊಡುವುದು 
ಅದೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ "ಅಸ್ಟ್ರಶ್ಯತೆ' ಗೆನೇರವಾದ ದೃಷ್ಟಾಂತ. ೫ 
ಎಲ್ಲಾ ಕಟ್ಟು ಪಾಡುಗಳು ಪುರುಷ- ಮಹಿಳೆ-ಮಕ್ಕಳೆನ್ನದೆ ಅವರನ್ನು 
ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರೀತಿಯಾಗಿದೆ. ಅವರಿಗೆ ತಿರುಗಿ ಹೇಳುವ 
ದೈರ್ಯವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಎಷ್ಟೊ ದಲಿತರು ಇಂದೂ ಕೂಡ 
ಸವರ್ಣೀಯರ ಗುಲಾಮರಾಗಿ ಬದುಕು ಸಾಗಿಸುತ್ತಿದ್ದಾ ರೆ. 


ಇದು ದೇಶದ ಎಲ್ಲಾ ಭಾಗಗಳಲ್ಲೂ ಒಂದಲ್ಲ ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ನಡೆಯುತ್ತ ಲೇ ಇದೆ. ಮೇಲ್ಜಾ ತಿಯ ಬಡವ-ಶ್ರೀಮಂತರೆಂಬ 


— ಅ ಪಾಪಾ ಸಾಸ ರ ಅ 


ಬೇಧವಿಲ್ಲದೆ ಇವರ ಮೇಲೆ ಶೋಷಣೆಗಳು, ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳು 
ನಡೆಯುತ್ತಿ ವೆ. ಹೀಗೆ ಹಲವಾರು ರೀತಿಯಲ್ಲ ದಲಿತರನ್ನು ಮಾನವ 
ಹಕ್ಕು ಗಳಿಂದ ವಂಚಿಸಿ ದೂರ ಇಡಲಾಗಿದೆ. 


ಇಡೀ ಜನಾಂಗವೇ ಈ ದೌರ್ಜನ್ಯಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದರೆ, ಮಹಿಳೆಯರ 
ಪಾಡು ಇನ್ನು ಚಿಂತಾಜನಕವಾಗಿರುವುದು ಅವರ ಸಾಮಾಜಿಕಸ್ಥಾನ. 
ಮಾನಗಳನ್ನು ನೋಡಿದಾಗ. ಕೆಲವೊಂದು ದೌರ್ಜನ್ಯ ಪ್ರಕರಣಗಳು 
ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ ಪ್ರತಿನಿತ್ಯ ನಡೆಯುವ ವಿಚಾರಗಳಾಗಿದೆ. 
ಅತ್ಯಾ ಚಾರ್‌, ಹಿಂಸೆ, ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳು, ಅಪಹ'ರ'ಣ, 
ಮುಂತಾದುವುಗಳಿಂದ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ಇನ್ನೂ ಕೆಳಮಟ್ಟ ಕ್ಕೆ ತುಳಿಯುವತ್ತ ಅವರ ಮೇಲಿನ ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳು 
ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಸಂಭವಿಸುತ್ತಿ ವೆ. ಅಂತಹ ಹಲವಾರು ದಲಿತ 
(ಹೆಂಗಸರ) ಮಹಿಳೆಯರ ದುರಂತ ಕಥೆಗಳು ಒಂದಲ್ಲ, ಎರಡಲ್ಲ, 
ನೂರಾರು, ಸಾವಿರಾರು. 


ಗುಜರಾತ್‌ನಲ್ಲಿ ಬರಗಾಲ ಪೀಡಿತ ಪ್ರದೇಶದ ಹಳ್ಳಿಯೊಂದರ 
ಮಹಿಳೆಯರು ಆ ಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿನ ಚೌಧರಿಗಳಂತಹ ಶ್ರೀಮಂತ 
ಬಂಡವಾಳ ಪಾಹಿಗಳ, ಭೂ ಒಡೆಯರ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕಿ 
ಬಲಿಪಶುಗಳಾಗಿರುವ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಮತ್ತೂ ೦ದು ಕಥೆ 
ಹೀಗಿದೆ. ಈ ಮಹಿಳೆಯರ ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ನ ಪುರುಷರು ಊರಿನಿಂದ 
ದೂರದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೊ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವವರಾಗಿದ್ದು, ಶ್ರೀಮಂತರ / 
ಭೂ ಮಾಲೀಕರ ಕ್ರ ಕೆಳಗೆ ವರ್ಷಗಟ್ಟ ಲೇ ಜೀತದಾಳುಗಳಾಗಿಯೇ 
ಕೆಲಸ ನಿರ್ವಹಿಸುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಡೀ ಕುಟುಂಬದ ಹೊರೆ ' 
ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ ಬೀಳುತ್ತ ದೆ. ಅವರು ಬಡತನದ ಜೊತೆ, ಬರ 
ಪೀಡಿತ (ಕ್ಷಾಮ) ಕುಡಿಯುವ ನೀರು ಸಂಗ್ರಹಣೆ ಆಹಾರ, 
ಸಕಲವನ್ನು ಮಹಿಳೆಯರೇ ಒದಗಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿ. 
ಅಂತಹ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಈ ದಲಿತಮಹಿಳೆಯರು ಭೂ ಮಾಲೀಕರು, 
ಶ್ರೀಮಂತರು-ಲೈಂಗಿಕ ಆಸೆಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾದ ಮಹಿಳೆಯರ ಕಥೆ 
ತುಂಬಾ ಶೋಚನೀಯವಾದುದು, ಎಂಬುದಾಗಿ ಸರ್ಕಾರೇತರ 
ಸೇವಾ ಸಂಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ "ನರೇಂದ್ರ ಪರ್ಮಾರ್‌' 


' ಅವರ ಹೇಳಿಕೆ. 


ದಿನನಿತ್ಯ ಮೇಲ್ಲ ರ್ಗದವರು ನಡೆಸುವ ಅತ್ಯಾಚಾರದ ಬಗ್ಗೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾ, ಕತಿ ಲಾದ” ನಂತರ್‌ ಹೆಂಗಸರು ಬಾಗಿಲು 
ತೆಗೆಯುವುದಕ್ಕೂ ಭಯಪಡುವ ಮಹಿಳೆಯರಂತಹ ಅತ್ಯಾಚಾರದ 
ಪ್ರಕರಣಗಳನ್ನು ರಾಜಿಯ ಮೂಲಕ ಮುಚ್ಚಿ ಹಾಕುವುದು. 
ಇಷ್ಟಾ ದರೂ ಪರಿಹಾರ ಕಾರ್ಯ ನಡೆಯದೇ ಅರುವುದು. (ವಿಜಯ 
ಕರ್ನಾಟಕ ಮಹಿಳಾ ವಿಜಯ - ಜೂನ್‌ 20, 2000) ಮತ್ತೂ ದು 
ರೀತಿಯ ವಿಷರ್ಯಾಸಿ. ಗುಜರಾತ್‌ ರಾಜ್ನಗಳಲ್ಲೆ ಅಲ್ಲದೆ 
ರಾಜಸ್ಥಾನ, ಉತ್ತರ ಪ್ರದೇಶ, ಮಧ್ಯಪ ದೇಶ ಹೀಗೆ ಹಲವಾರು 
ರಾಜ್ಯ ಗಳು ಕೂಡ ದಲಿತ ಜೆನಾಂಗದ ಶೋಷಣೆಯಿಂದೇನು 
ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. 


ಭಾರತ'ದಲ್ಲಿ ದಲಿತ - ವುಹಿಳೆಯರ' ಪ್ರಮಾಣ, (SEX 
RATIO) ಪ್ರತಿ ಸಾವಿರ ಪುರಷರಿಗೆ 922. ಇದು ಭಾರತದ ಒಟ್ಟು 
ಮಹಿಳೆಯರ ಸರಾಸರಿ ಪ್ರಮಾಣಕ್ಕಿಂತಲೂ ಕಡಿಮೆ ಇರುವುದು 
ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಅನಕ್ಷ ರತೆಯೂ ಕೂಡ ಅತ್ಯ ೦ತ 
ಹೆಚ್ಚಿ ರುವುದು. ಈ ಅನಕ್ಷ ರಿತೆಯ ಪರಿಣಾಮದಿಂದಾಗಿ ದಲಿತ 

ಓಹಿಳೆಯರು ಅನೇಕ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಶೋಷಣೆಗೆ, ದೌರ್ಜ ನ್ಯಕ್ಕೆ, 
ಹಾಗೂ ಹಲವಾರು ರೀತಿಯ ಮೂಢನ'ಂಬಿಕೆಗಿ'ಳಿಗೆ 
ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಿ ರುವುದು ಹೆಚ್ಚು ತ್ತಿದೆ ಈ ಮೂಲಕವೇ ಅವರು 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ “ಕೆಳಮಟ್ಟ ದಸ್ಥಾ ನಮಾನ ಹೊಂದಿರುವುದಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ 


ಕಾರಣಗಳಾಗಿವೆ. 


ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಹಿಂದಿಳುದಿರುವಿಕೆ, ರಾಜಕೀಯ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ಹಿಂದುಳಿದಿರುವಿಕೆ ಶೈಕ್ಷ ಣಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲೂ, ದಲಿತ 
ಜನಾಂಗದ ಒಂದುಳಿದಿರುವಿಕೆಗೆ ಆಸ್ಟ್ರ ಶೃತೆಯ ಆಚರಣೆ ಹಾಗೂ 
ಜಾತೀಯತೆಯು ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತ ದೆ. ಇಂದೂ ಕೂಡ 
ದಲಿತರು ಅನೇಕ ರೀತಿಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬಹಿಪ್ಕಾ ರಗ'ಳಿಂದ 
ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. ಅದರಲ್ಲೂ ಗ್ರಾಮೀಣ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತ 
ಮಹಿಳೆಯರಾಗಲಿ ಪುರುಷರಾಗಲ್ಲಿ ಸಮರ್ಣೇೀಯರ ದಬ್ಬಾ ಳಿಕೆಯ 
ಅಡಿಯಲ್ಲೇ ಬದುಕುತ್ತಿ ದ್ದಾ ರೆ. ಕಾಲಿಗೆ ಹಾಕುವ ಚಪ್ಪ ಲಿಯೂ ಕೂಡ 
ಪರಿಗಣನೆಗೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಸವರ್ಣೀಯರ ಕೇರಿಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರು 
ಚಪ್ಪಲಿ ಹಾಕಿಕೊಂಡು ನಡೆಯುವಂತಿಲ್ಲ ಜಮೀನ್ದಾ ರುಗಳ 
_ ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಇಂದಿಗೂ ಜೀತ ಪದ್ದ ತಿಯೂ ಜೀವಂತವಾಗಿಯೇ 
ಇರುವುದನ್ನು ನಾವು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಜಮೀನ್ಹಾ ರರ ಕಪಿಮುಷ್ಠಿಯಲ್ಲಿ 
ಜೀವನ ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತಿ ರುವ ಹಲವಾರು ಕುಟುಂಬಗಳು ಬಡ್ಡಿ ಹಣದ 
ಯಜಮಾನರ ದೌರ್ಜನ್ಯಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುತ್ತಲೇಇದ್ದಾರೆ. 


ಉದಾ: ಇತ್ತೀಚಿಗೆ ಮಂಡ್ಕ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಶ್ರೀರಂಗಪಟ್ಟಣ ತಾಲ್ಲೂ ಕಿನ 
ಹ್‌ಂಗರಹಳ್ಳಿಯ ಜೀತದಾಳುಗಳ ಕಾಲು ಗಳಿಗೆ ಸರಪಳಿ ಹಾಕಿ 
ಅವರಿಂದ ತ ಡಿಸಿಕೊಳ್ಳು ತ್ರಿದ್ದಪ ಸಂಗವನ್ನು ಕೇಳುತ್ತಿ ದ್ದ ರೆ, 
ಎಂತಹವರಿಗೂ ಕರುಳು ke, ದೆ. 


ಅಷ್ಟೆ € ಅಲ್ಲದೆ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುವ ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಅತ್ಯಾ ಚಾರಗಳು ರಾಜಕೀಯ ಹಾಗೂ ಧಾರ್ಮಿಕ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಮುಂದಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ಮಾಡುವಂತಹ ಈ ಎಲ್ಲಾ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳು 
ಇಡೀ ನಾಗರೀಕ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ನಾಚಿಕೆಗೇಡಿನ ಸಂಗತಿಯಾಗಿದೆ. 
ಮತ್ತೊಂದು ಕಡೆ ವ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಬೆತ್ತಲಾಗಿಸಿ ಮೆರವಣಿಗೆ 
ಮಾಡಿಸು ವಂತಹ ಹೇಯ ಕೃತ್ಯಗಳು ಇಂದಿನವಿದ್ಧಾ ವಂತ ಸಮಾಜ 
ನಾಚಿ ತಲೆ ತಗ್ಗಿಸಿ ಬೇಕಾದಂತಹ ವಿಷಯವಲ್ಲದೇ ಮತ್ತೇನು ? 
ಇದೆಲ್ಲವೂ ಜಾತಿ ಹೆಸರಿನ ಪಟ್ಟ ಕಟ್ಟಿ ದಲಿತ ಜನಾಂಗದ 
ಅಧೋಗತಿಗೆ ಅಪರೋಕ್ಷ ಮಗ ತವ ಕೊಡುಗೆಯನ್ನು 
ನೀಡುತ್ತಿ ದೆಯೆಂದರೂ ತಪ್ಪಾ "ಗ೮ಕೆರದು. 


ಇಂದುಪ ಸ್ರಪಂಚದಾದ್ಧ ಂತ್ರ ರಾಷ್ಟ್ರ ದಾದ್ಧ ೦ತ ಮಹಿಳಾ ಚಳುವಳಿಗಳು, 
ಸಂಘ-ಸಂಸ್ಥೆ ಸ್ರ ಗಳು, ಮಹಿ ಳಾಪರ ಹೋರಾಟಗಾರರೆಲ್ಲರೂ ಈ 
ದಲಿತ ಜನಾಂಗದ ಮ `ಹಿಳೆಯರ ಬಗ್ಗೆ ದಿನನಿತ್ಯ ನಡೆಯುತ್ತಿ ರುವ 
ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಟ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ನಿಷ್ಟ ಲತೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿವೆಯೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತ ದೆ. ಅದಕ್ಕ ಪ ಪ ್ರಮು ವಾಗಿ 
“ಜಾತಿಯೂ ಕೂಡ' ಒಂದು ಅಂಶಪೆಂದೇ ಹೇಳ ಬೇಕಾಗುತ್ತ ದೆ 
ದಿನನಿತ್ಯದ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಧ್ಯಮಗಳಾದ ಟಿ.ವಿ. ರೇಡಿಯೋ, 

ದಿನಪತ್ರಿಕೆ, ವುಂತಾದು ವುಗಳ ಮೊಲಕ ಸ ಇದ್ದಿ ಗಳನ್ನು 

ಓದುವವರಾಗಲಿ ಕೇಳುವವರಾಗಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ನೋಡುವ ವವರಾಗಲಿ 
ಅವರೆಲ್ಲ ರೂ ಇಂತಹ ವಿಚಾರಗಳ ಪರ ಸ ಸ್ಟ ೦ದಿಸುವಂತಿ'ಹ 
ಹೇಳಿಕೆಗಳನ್ನು ಕೊಡುವಲ್ಲಿ, ಅಂತಿ 'ಹವಂ' ವಿರುದ್ಧ 

ಹೋರಾಟಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ ಮಾಡದೇ ಇರುವುದು. ಬಹುಷಃ ಅದಕ್ಕೆ 
ಉತ್ತರ ಮಹಿಳೆಯರೆಂದರೆ - ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದೇ ಬಾವಡಿ 
ಇಂತಹ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಒಟ್ಟು ಗೂಡಿಸಿ ಉತ್ತ ರಹೇಳುವುದು ಸುಲಭ. 
ಇಂತಹ ಹಾರಿಕೆಯ ಉತ್ತರಗಳು ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ 
ನಡೆಯುವ ದೌರ್ಜನ್ಯ, ಶೋಷಣೆ, ಮತ್ತು ಅತ್ಯಾಚಾರಗಳು 
ಕಡಿಮೆಯಾಗದಿರುವುದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆ. ದಿನೇ ದಿನೇ ದಲಿತ 
ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿ ರುವ ಇಂತಹ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಗಳನ್ನು 
ತಡೆಗಟ್ಟಲು ಏಕಮಾತ್ರ ಅಸ್ತ್ರ ವೆಂದರೆ ಕಾನೂನು ಒಂದೆ. 


ದಲಿತ ಜನಾಂಗದಲ್ಲಿನ ಸಂಘಟನೆಯ ಕೊರತೆ, ಅನಕ್ಚ ರತ, 
ಕಾನೂನಿನ' ಬಗ್ಗೆ ತಿಳುವಳಿಕೆ ಕಡಿಮೆಯಿರುವುದು. 
ಮಹಿಳೆಯರಿಗಂತೂ ಕಾನೂನಿನ ಅರಿವೇ ಇಲ್ಲ ದಿರುವುದು ಇವುಗಳು 
ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣವಾಗಿವೆ. ಇಡೀ ಸಮಾಜವೇ ಅವರನ್ನು ಕೇಳು 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುವುದು ಹಾಗೂ ಮಾನವೀಯತೆ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ನೋಡದಿರುವುದೇ ಇವೆಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ ಪ್ರಮುಖ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರಸ್ತುತ ಉದಾಹರಣೆ ಗುಜರಾತಿನ ಘಟನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಅಂತಹ ಅಮಾನವೀಯ ಕೃತ್ಯಗಳನ್ನು ಎಸಗಿದವರಾಗಲ್ಲ ಅಥವಾ 
ಅದಕ್ಕೆ ಕುಮ್ಯ ಕ್ಕು ಕೊಡುವವರಿಗಾಗಲಿ ಇಂದು ಸರಿಯಾದ ಶಿಕ್ಷೆ 
ದೊರೆಯದಿರುವುದು ಮತ್ತೊಂದು ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 


ಒಟ್ಟಾರೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಇವರು ಸಮಾಜದ ಅತ್ಯಂತ 
ಕೆಳವರ್ಗಿದಲಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ ದಲಿತ ಜನಾಂಗ'ದ' ಮಾಲ್‌ 
ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಶೋಷಣೆ ನಡೆಯುತ್ತ ಲೇ ಬಂದಿದೆ. ದಲಿತ 
ಜನಾಂಗದ ಜನರು ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಬಲತೆಯ ಜೊತೆಗೆ 
ಸ್ಹಾ ಭಿಮಾನದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು ಸಂಘಟಿತರಾಗ ಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ವಿಶೇಷ ಷವಾಗಿ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರು ತಮ್ಮ ಮೇಲೆನಡೆಯುತ್ತಿರುವ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ವಾದ ಶೋಷಣೆಯ ವಿರೋಧಿಸುವಲ್ಲಿ ಸಂಘಟಿತಪ್ರ ಯತ್ನ 
ನಡೆಸಬೇಕಾಗಿದೆ 


ಇ ಗಜಸಡತಾತಾಸಿಹಾ ಸಿರವಾರ 


ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹ ಹಾಗೂ ಅಧ್ಯಯನದಲ್ಲಿನ ಪುರುಷ ರಾಜಕಾರಣ : 
ನವೋದಯ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ 


ಭಾಗ-1 


ಕರ್ನಾಟಕದ ಭೌಗೋಳಿಕ ಚೌಕಟ್ಟ ನಲ್ಲಿ ರುವವರೆಲ್ಲ ರೂ ಕನ್ನಡ 
ಭಾಷೆಯನ್ನು ಮಾತನಾಡಿದರೂ, ಕನ್ನ ಡ ಭಾಷೆ ಏಕ ರೂಪ ಪವನ್ನು 
ಹೊಂದಿಲ್ಲ. ಆಯಾ ಜಾತಿ, ಧರ್ಮ, ವರ್ಗ ಜನಾಂಗ ಹಾಗೂ 
ಪ್ರದೇಶಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಅವರವರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿರುವಂತೆಯೇ ಅವರಾಡುವ ಕನ್ನಡ ಆ. ಪೆಗಳು 
ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ವಾಗಿವೆ. ವಾಸ್ತವಾಂಶ ಹೀಗಿದ್ದೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಚಳುವಳಿಯಲ್ಲಿ ರೂಪ ಪಡೆದ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹಾಗೂ 
ಕರ್ನಾಟಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಏಕ ಮುಖವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದವು. ಹೀಗೆ 
ಏಕಶಿಲ್ಪ ದಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಹಾಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಪ್ರ ಬಲವಾಗಿದ್ದ ವೈ ದಿಕ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿತ್ತು. ಈ ನಿರ್ವಚನದಲ್ಲಿ ಮೇಲ್ದಾತಿ, 
ಮೇಲ ರ್ಗದ "ಮಹಿಳೆಯರು ಮಾತ್ರ ಇದ್ದರು. ತಳಸ ಸಮುದಾಯದ 
ಮಹಿಳೆಯರು ಸಂಪೂರ್ಣ ನಿರ್ಲಕ್ಷ ಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದ ರು. 


ಆಧುನಿಕತೆ ಕುಟುಂಬವನ್ನು ವಿಚ್ಛಿದ್ರಗೂಳಿಸುತ್ತದೆ ಎಂದು ನಂಬಿದ 
ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಮ ುಧ್ಯಮ ವರ್ಗದ ಸಂಪದ್ರದಾಯಿಕ ಪುರುಷ 
ಚಳುವಳಿಗಾರರು ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಗೃಹ ಕೇಂದ್ರಿತವಾಗಿಯೇ 
ಕಟ್ಟ ಕೊಟ್ಟ ರು. ಈ ಆಶಯದಿಂದಲೇ ಜನಪದ ಸ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹ 
ಹಾಗೂ ಅಧ್ಯಯನಗಳು ನಡೆದವು. ವಸಾಹತುಶಾಹಿಯ 
ಆಧುನಿಕತೆಯ ಮುಹಿಳೆಯ ವೇಲೆ ಬೀರಿದ ಹಾಗೂ 
ಬೀರಬಹುದಾದ ಪರಿಣಾಮಗಳ ಬಗ್ಗೆ ನವೋದಯ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿದ್ದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದಿಗಳು ಯಾವ ನಿಲುವುಗಳನ್ನು 
ತಳೆದಿದ್ದರು ಎನ್ನು ವ್ರ ವುದು ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹ ಹಾಗೂ 
ಅಧ್ಯ ಯನಗಳ ವ ಮೂಲಕ ತಿಳಿಯ ಬಹುದಾಗಿದೆ. ಆರಂಭದ ಜನಪದ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹ ಹಾಗೂ ಅಧ್ಯಯನಗಳು ಪುರುಪ 
ನಿಪ್ಪ್‌ ವಾಗಿವೆಯೇ? ಏಕಪಕ್ಷೀಯ ನಿಲುವುಗಳನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿವೆಯೇ ? ಮಹಿಳೆ, ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ್ಷಣ ಹಾಗೂ 
ಸೌಲಭ್ಯಗಳಿಗೆ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗುವುದನ್ನು ಅಂದಿನ ಸುಶಿಕ್ಷಿತ 
ಪುರುಪುರು ಏನೆಂದು ನಿರ್ವಚಿಸಿದರು ? ಈ ಮೊದ ಲಾದ 
ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹ ಹಾಗೂ 
ಅಧ್ಯಯನಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟು ಕೊಂಡು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವ ಜರೂರಿದೆ. ಈ 
ನಿಟ್ಟಿ ನಲ್ಲ ಪುಟ್ಟ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಇಲ್ಲಿನ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ 
ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. 


18ನೇಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಫ್ಲೀಟರು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ ಲಾವಣಿಗಳಲ್ಲಿ ; 


ಡಾ.ಶೈ ಲಜ ಹಿರೇಮಠ, ಅಧ್ಯಾಪಕರು, ಮಹಿಳಾ ಅಧ್ಯಯನ ವಿಭಾಗ, 


ಕನ್ನಡ ವಿಶ್ವವಿದ್ದಾಲಯ, ಹಂಪಿ, ವಿದಾರಣ 
4 ವ ಶೆ ರೆ ಬಿ 


ಕೆಟೆಲ್‌ರು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ ಗಾದೆಗಳಲ್ಲಿ ; ಅಬೆದುಬೊಯಿ ಅವರ 
Hindu manners, customs and ceremonies 
ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ; ಹೀಗೆ ಪಾಶ್ಚಾ ತ್ಯ ರಿಂದ ಸಂಗ್ರ ಹಿತವಾದ ಜಾನಪದ ವಸ್ತು 
ಮತ್ತು ಅಧ್ಯ ಯನದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಮಹಿಳೆ ಇಲ್ಲವೆ ಕನ್ನಡ ಮಹಿಳೆ 
ಮುಖ್ಯ ವಸ್ತು ವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಸ್ಹಳೀಯ ವ ಏನೋಭಾವವೆನ್ನು ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಉದ್ದೆ "ಶವನ್ನಿ ಟ್ಟುಕೊಂಡು ಜಾನಪದ ಸಂಗ್ರಹ ಹ 
ಪ್ರಾರ್‌ಂಭಿಸಿದ' ವಿದೇಶಿಯರಿಗೆ ಭಾರತೀಯ ಮಹಿಳೆಯನ್ನು 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಟ್ರು ನೋಡುವ ಅಗತ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಂದಿನ 
ರಾಜಕೀಯ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಬ ಪುರುಷಪ್ರ ಧಾನ 
-ವಾಗಿದ್ದವು. "'ಸ್ಪಳೀಯರ ಮನೋಭಾವ '' ಎನ್ನುವುದು ಕೂಡ 
ಪುರುಷರ ಕಾರ್ಯ ಚಟುವ 'ಟಿಕೆಗಳನ್ನು ಕೇಂದ್ರವಾಗಿರಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. 
ಕೌಟುಂಬಿಕ ಪರಿದಿಯೊಳಗಿರುವ ಮಹಿಳೆಯರ ಮನಸ್ತನ್ನು, ಅವರ 
ಕ್ರೈಯೆಗಳನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ, ಪರೀಕ್ಷಿ ಸುವ ಉದ್ದ ಶಿ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ದ್ರ ಪಾಶ್ಚಾ ತ್ಯ ಜನಪದ ಸಂಗ್ರ ಹಕಾರ ರರ್‌ ಹಾಗೂ: 
ಅಧ್ಯಯನಕಾರರದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 1931 ರಲ್ಲಿ ಸಂಗ್ರಹಿತವಾದ "ಗರತಿ 
ಹಾಡು' ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಬಗೆಯ. 
ಚಾಲನೆಯನ್ನು ನೀಡಿತು. 22-11-1924ರಲ್ಲಿ ನಡೆದ 9ನೇ ಕನ್ನಡ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಮ್ಮೆ ೇಳನದಲ್ಲಿ ಮಧುರಚೆನ್ನರು ಮಂಡಿಸಿದ "ಹಳ್ಳಿಯ 
ಹಾಡುಗಳು' ಎನ್ನುವ ವಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿನ ಆಶಯಗಳು "ಗರತಿ ಹಾಡು' 
ಸಂಗ್ರಹದ ಕೆಲಸದ ಮೇಲೆ ಗಾಢವಾದ ಪ ಪ್ರ ಭಾವವನ್ನು ಬೀರಿತ್ತು. 
ಅಲ್ಲದೇ ಗರತಿ ಹಾಡಿನ ಸಂಗ್ರಹಕಾರರಲ್ಲಿ ಮಧುರಚನ್ನ ರೂ 
ಒಬ್ಬರಾಗಿದ್ದರು ಎನ್ನು ವುದನ್ನು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಮಧುರಚೆನ್ನರು "ಹಳ್ಳಿಯ ಹಾಡುಗಳು' ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿ ಗಂಡಸರ 
ಹಾಡುಗಳು, ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳ ಹಾಡುಗಳು ಎಂದು ಎರಡು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ವಂಗಡಿಸಿಕೊಂಡಿದಾ ಶ್ರ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳ ಹಾಡುಗಳ ಕುರಿತು 
ಮದುರಚೆನ್ನ ರು ಭಾವು 'ಕರಾಗಿಯೇ ಹೇಳುವರು. “ಅಹಹ / 
ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕ ೆಂದರೆ ಹೆಣ್ಣುಮ ಕ್ಕಳು 1 ಅವರ ಹೃದಯವೋ ಎಳೆ 
ಬಾಳೆಯ ಗೊನೆ "ಭೋ. ಇಂತಿಹ ಸುಕುಮಾರ 
ಹೃದ್‌ಯದಿಂದ ಹೊರಟ ಭಾವನೆಯ ತೆರೆಗಳು ಎಳೆಮುಕ್ಕ ೪ ಛೆ 
ಆರೆನಗೆಯ ಅಲೆಗಳಂತೆ ಮನೋಹರವಾಗಿರುವುದು ಸಾ ೨ ಭಾವಿಕ 
ಆತೆರೆಗಳೋ ಬಿರುಗಾಳಿಗೆದ್ದ ಸರೋವರದ ತೆರೆಗಳಂತೆ 
ಭಯಂಕರವಾದವುಗಳಲ್ಲ ; ಮನೋಹರಾದ ಬೆಳ್ಳಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಮಂದ 
ಮಂದವಾಗಿ ಸುಳಿಯುವ ಸುಗಂಧ ಮಾರುತನಂತೆ ಮೆಲ್ಲಮೆಲ್ಲನೆ 
ಒಂದರ ಹಿಂದೊಂದು ಬಂದು ನಮ್ಮ ಬಗೆಯನರಳಿಸುವುದೇ ಈ 
ಅಲೆಗಳ ಧರ್ಮವು ' 
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"ಮುದ್ದು ಬೀರಿ ಕುಣಿವ' ಕುವರ'' ನು ಅವ' ಸುಕುಮಾರ 
ಹೃದಯದಡಿಯಲ್ಲಿ ಮೂಡಿದನೋ ಆ ಹೃದಯದಿಂದಲೇ ಶ್‌ 
ಭಾವನೆಯ ತೆರೆಗಳು ಮೂಡಿ ಮುಂದುವರಿದವು. ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ಈ ಅಲೆಗಳಿಗೆ ಆ ಎಳೆಗುವರಿ'ನ ಎಳೆ ನೋಟದಂಂತಿ'ಹ' 
ಚಿತ್ತಾಕರ್ಷಣೆಯು ಬಂದಿದ ಎಳೆ ಮಗುವಿನ ಆಟದಲ್ಲಿ, ಎಳೆ 
ಮಗುವಿನ ನೋಟದಲ್ಲಿ ಎಳ ಮಗುವಿನ ಅಕ್ಕ ರತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ 
ಆಕೃ ತಿಮತೆಯಿರುವುದೋ ಹಾಗೆ ಈ ಹೆಣ್ಣೆ ದೆಯಿಂದ ಹೊರಟ 
ಹಾಡುಗಳಲ್ಲಿ ಯೂ ಆಕ್ಟ ತಿಮತೆಯಿರುತ್ತ ದೆ "ಮಧುರಚೆನ್ನ: 

1993 : ಪುಟ - 248). ಮಧುರಚೆನ್ನರ ಈ ಮಾತುಗಳು ಮುಂದಿನ 
ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹಕಾರರನೇಕರನ್ನು ಗಾಢವಾಗಿ 
ಪ್ರ ಭಾವಿಸಿದವು. ಹಾಗೆಯೇ ಮುಂದುವರಿದು ಮಧುರಚೆನ್ನ ರು 
ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಲೇಬೇಕು -'' ನಾನು ಈವರೆಗೆ 
ಹೇಳಿದುದು ಆವ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳನ್ನು ಕುರಿತು ? ಅನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಸುಳಿಗಾಳಿಗೆ ಸಿಕ್ಕ ದಂತವನ್ನು ಕುರಿತು. "ಟಿಸ್‌ಪಿಸ್‌' ಎಂದು 
ಮಾತನಾಡುತ್ತಾ ಗಂಡಸರೊಡನೆ ತಿರುಗಾಡುವ ಗಂಡರಾಮೆಯರ 
ಹೃದಯವು ಇಷ್ಟೊಂದು ಕೋಮಲವಾಗಿರುತ್ತದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ 
ನಾನರಿಯೆ. ಹಳ್ಳಿಯ ವಾನವಂತೆಯರ ಹ ಗ ದಯವು ಮಾತ್ರ 
ಕೋಮ ವಾಗಿರುವುದು ಸ್ಟಾಭಾವಿಕ' (೩ ಮಧುರಚೆನ್ನ ; 1993 ; 

ಪು 249). ಮಹಿಳೆಯರು ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಮುಖಾಮುಖಯಾಗ 
ಕೂಡದು ಎನ್ನುವ ಧೋರಣೆ ಮಧುರಚೆನ್ನ ರಲ್ಲಿ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಇಂಗ್ಲಿ ಷನ್ನು ಕಲಿಯುವುದೆಂದರೆ, ಕೇವಲ ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ 
ಭಾಷೆಯನ್ನು ಕಲಿಯುವುದೆಂದಲ್ಲ. ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಭಾಷೆಯನ್ನು ವುದು 
ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎನ್ನುವ' ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಯೇ ಅಂದು 
ಬಳಕೆಗೊಂಡಿದೆ. “ಇಂ ಪ್‌ ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯುವುದೆಂದರೆ 
ಆಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಒಳಗಾಗುವುದು ಎನ್ನುವ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ 
ನಮ್ಮ ವರನ್ನು ಸಿ ಆವರಿಸಿಕೊಂಡಿತ್ತು. ಇಂದು ಕೂಡ ಈ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಬದಲಾಗಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸ್ತ್ರೀಯರು 
ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ಶಿಕ್ಷ ಣವನ್ನು ಪಡೆದರೆ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ರಚನೆ ಭಿದ್ರವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದೇ ನಂಬಿದ್ದರು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಮಹಿಳೆ 
ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಶಿಕ್ಷ ಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗದೆ "ಗೃಹ 'ಹ' ಪರಿಕಲಿ ನೆಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಬೇಕು. "ಪವ ಭಾರತೀಯ ಪರಂಪರೆಯ, 'ಸಂಸ್ಯ ತಿಯ 
ಪ್ರತಿನಿದಿ ಎಂದೇ ನಂಬಿದ ವ ುಧುರಚೆನ್ನ ರು ೩. 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದಿಗಳ ಪ ಕ್ರತಿನಿಧಿಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. 


ಯೂರೋಪು ತನ್ನ ಆಧುನಿಕತೆಯಿಂದಾಗಿ ಇಡೀ ಪ್ರ ಪಂಚವನ್ನು 
ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಕೊಂಡಿದೆ. ಆಧುನಿಕ ವಿಜ್ಞಾನ-ತಂತ್ರಜ್ಞಾ ನವು 
ಭಾರತ'ದ ಬಾತಿ ಕ್ಷೇತ್ರದ' ಮೇಲೆ ಯಜವರಾನಿಕೆಯನ್ನು 
ಸಾ ಪಿಸತೊಡಗಿದಾಗ ನಮ್ಮ ವರು ಸ್ವಲ್ಪ ಆತಂಕಕ್ಕ ಒಳಗಾದರು. 

ಮಾಹ ಶಾಹಿ ಶಿಕ್ಷಣ ಹಾಗೂ ಆದನಿನಿತೆಯಿಂದಾಗಿ ಕುಟುಂಬವು 
ನಾಶವಾಗುತ್ತಿದೆ ಎಂದುಕೊಂಡರು. ಕುಟುಂಬ ಅಂದರೆ ಮಹಿಳೆ 
ಎಂದೆ ಅರ್ಥಯಿಸಲಾಗಿದೆ. ಆಧುನಿಕತೆಯ ಮಹಿಳೆಯನ್ನು 
ಅಧಃಪತನಕ್ಕೆ ಎಳೆಯುತ್ತ ದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದರು. ಹೀಗಾಗಿ 
ಹೆಂಗಸರನ್ನ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯ ಕಾವ'ಲುಗಾರ 'ರನ್ನಾ ಗಿಸಿ 
ಗೃ ಹಬಂಧನದಲ್ಲಿರಿಸಲು ಪ ಸ ಶ್ರಯತ್ತಿಹಿದರು. ಬ್ರಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ 
ಅನ್ಯ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯ ದಾಳಿ ಸಹ'ಜವಾದುದು ಹಾಗೂ ಅದನ್ನು 


 ಮರುರೂಪಿತಗೊಂಡಿತ್ತು. 


ತಡೆಗಟ್ಟ ಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದು ಗೃಹದೊಳಗೆ ಕಾಲಿಟ್ಟರೆ 'ಸಂಸ್ಕೃತಿ' 
ತನ್ನ ಶುದ್ಧತೆಯನ್ನು, ಅನನ್ಯತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಬಿಡುತ್ತದೆ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಹೆಣ್ಣು ಆಧುನಿಕ ವಿಕ್ಸ ಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗ'ದೇ 
ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ದ್ದು ಕೊಂಡು "ಸಂಸ್ಕೃತಿ' ಯನ್ನು 
ಕಾಯ್ದು ಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಪದೆ ಪದೇ ಒತ್ತಿ, 
ಎತ್ತಿ ಹೇಳಿದರು. ಮಹಿಳೆ ಪುರುಷನಂತೆ ವಸಾಹತು ಶಿಕ್ಷ ಣಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾದರೆ, ಅವನಂತೆ ಅವಳೂ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಕಾಲಿಡುತ್ತಾಳೆ. ಅನ್ಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ದಾಳಿಗೆ ಸಿಕ್ಕು ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯ ಶಿಷ್ಟಾ ಚಾಂವನ್ನು 
ವಳು ಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು ಸ ಕ ಕೊಂಡು ರೂಪಿಸಿದ 
ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಣಾ ಕಾನುನುಗಳು ಅವಳ ಮೇಲೆ ಕುಟುಂಬದ 
ಮೇಲೆ ಅಗಾಧ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಬೀರುತ್ತಿವೆ ವೆ ಎಂದುಕೊಂಡರು. 
ಈ ಎಲ್ಲ ದರ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಗಂಡು-ಹೆಣ್ಣು ಇಬ್ಬರೂ ಹೊರಗೆ 
ಬಂದರೆ, ಸ್ಯ ಹ'ವನ್ನು ಅಂದ ರೆ, ಭಾರತೀಯ "ಇರಪರೆಯೆ 
ಪರಿಶುದ್ಧ ತೆಯನ್ನು ಕಾಯುವವರು ಯಾರು)? ಈ ಬಗೆಯ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳು, ಸಂದೇಹಗಳು ಅಂದಿನ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದಿಗಳಿಗೆ 
ತೀವ್ರವಾಗಿ ಕಾಡಿದವು. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ರಕ್ಷ ಣೆಗೆ ಆಧುನಿಕ 
ಪುರುಷನ ಅಗತ್ಯ ಗಿಳಿಗೆ ತಕ್ಕ ಂತೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಶಕ್ತಿ ಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಸಂಘರ್ಷಿಸಿ ಬದುಕುತ್ತಿ ರುವ ಗಂಡಸಿಗೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮ್‌ೌಲ್ವ ಗಳನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಗೃಹದೊಳಗೆ ಇರುವ, ಇರಬೇಕಾದ 
ಹೆಣ್ಣು, ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ವು py ಗಳನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಬೇಕಾದುದು ಅವಳ ಗುರುತರ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಎನ್ನು ವುದು 
ಅಂದಿನವರ ಧೋರಣೆಯಾಗಿತ್ತು. ವ ಮಧುರಚೆನ್ನ ರು, ಆಧುನಿಕ 
ಶಿಕ್ಚ ಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದ ಮಹಿಳೆಯರ ನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾ, 
ಅಂಥವ'ರನ್ನು "ಗಂಡ ರಾವುಯರು' ಎಂದು ಕರೆದಿರುವ್‌ರು, 
ಸ್ತ್ರೀಯರು ಆಧುನೀಕರಣಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಅವರು. 
ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾ ರೆ. ನವೀನ ಶಿಕ್ಷ ಣವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವ 
ಸಿ ಸ್ತ್ರೀಯರನ್ನು ಇಂತಿಹ' ಮಾತುಗಳಿಂದ ಕೆಣಕಿ, ಅವ'ರನ್ನು 
ಮಥಾಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಉಳಿಸುವುದೇ ಆಗಿದೆ. ಮಹಿಳೆ ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಶಿಕ್ಷಣ 
ಪಡೆದರೆ, ಪಾವಿತ್ರ್ಯ ರಹಿತಳಾಗುವಳು, ಥಳಕುಬಳಕಿನ ಅಶ್ಲಿ ಅಲ 
ಜೀವನ ನಡೆಸುವಳು, ಒರಟು ಹಾಗೂ ಸ್ಪೇಚ್ಛಾ ಚಾರಿಯಾಗುವಳು. 
ಅಕ್ಷರ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಅಪರಿಚಿತಳಾದ ಸ್ತ್ರೀಯು, ಮಧು ರಚೆನ್ನರ 
ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಯೇ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಹಳ್ಳಿಯ ವ ಾನವಂತೆಯೆರ 
ವಿರುದ್ದ ರೂಪವಾಗಿದ್ದ ಳು. 


ಮಹಿಳೆ ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ಶಿಕ್ಷ ಣ ಮತ್ತು ಆಧುನಿಕತೆಗೆ NPE. 
ಸಂಸ್ಕ ತಿಯ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಚಿಸಿಕೊಂಡು ೭ ಬಂದ ಸಿ ಸ್ತ್ರೀಕುರಿತ' 
ಮಲ್ಯ ಗಳು ಹುಸಿಯಾಗುತ್ತವೆ ಎಂದು ಮನಗಂಡರು. "ಅದಕ್ಕ 1 
ಮಧುರಚೆನ್ನ ರು ಮಹಿಳೆ ಎಳೆಯ ಮಕ್ಕ ಳಂತೆ ಅಪ್ರ ಬುದ್ಧ ಮಾನಸಿಕ 
ಹಾಗೂ ಬೌದ್ಧ ಕ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು ಎಂದು 
ಬಯಸಿದರು. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲನ 
ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಮಹಿಳೆ ಸಂರಕ್ಷಿ ಸಬಲ್ಲಳು ಎಂದುಕೊಂಡರು. ಸ್ತೀ 
ಎಳೆ ಮಗುವಿನ ಮನಸಸ್ತಿ ತಿಯಿಂದ ಪ ಪ್ರಬುದ್ಧತೆಗೆ ಕಾಲಿಟ್ಟರ 

ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು" ಅವಳು ಪರಿಶೀಲನೆಗೆ ಒಡ ಬಹುದು. 
ಆದಕಾರಣ, ಮಹಿಳೆ ಯಥಾಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂದರೆ, 


ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ಆಧುನಿಕ ಸ ಸವಲತ್ತು ಗಳಿಗೆ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗ 
-ಕೂಡದು. ಮಧುರಚೆನ್ನ ರು ಹೇಳಿದ ಅನ್ಯ ಭಾಷೆ ಹಾಗೂ ಅನ್ಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಭಾಷೆ ಹಾಗೂ ಜಂಗ್ಲಿ ಷ್‌ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯಲ್ಲ ದೆ 
ಬೇರೇನಲ್ಲ. ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಪು ಪುರುಷನಿಷ್ಠ ಹಾಗೂ ಸಂಸ್ಕ್ರತಿ 
ನಿಷ್ಠ ವಾಗಿರುವೇಂಂತೆ ಮಾಡಲು ಆಧುನಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗೆ 
ಒಳಗಾದವರನ್ನು 'ಮಾನಬಿಟ್ಟ ವರು' ಎಂದು ಪ್ರಚಾರ 
ನೀಡತೊಡಗಿದರು. 19ನೇ ಶತಮಾನದ ಆಧಿಭಾಗದಲ್ಲಿ ಸ್ತಿ ಶಿಕ ಣ 
ವಿರೋಧಿ ನೀತಿಗಳೇ ಪ ಪಗ 1924 ರಲ್ಲಿ 
ಮಧುರಚೆನ್ನ ರು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಿದ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಇದರ 
ಪ್ರತಿಬಿಂಬವನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಸ್ತ್ರೀಯರು ಪೂಜೆ ಜೆಗೊಳ್ಳು ವಲ್ಲಿ 
ದೇವತೆಗಳು ನೆಲೆಸಿ ರುತ್ತಾರೆ, ಟಾ ದೇವರಿಲ್ಲ ಈ 
ಮೊದಲಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳು “ಎಸಾಹತುಶಾಹಿ ಸ ಸಂದ ರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ (ರೂಪವನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಂಡ'ವು. ಮೇಲ್ಲಾ ತಿಯ 
ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದ ಪುರುಪರು ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಬಲವಾಗಿ 
ಸ್ತ್ರೀಯರನ್ನು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ರಕ್ಷ ಕಿಯರನ್ನಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸಿದರು. ಹಾಗು 
ತಮಗೆ ಬೇಕಾದ ಜನಪದ ಮಾದರಿಗಳ ಮೂಲಕ ಈ 
ಪರಿಕಲ್ಪ ನೆಯನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಿದರು. ಅದನ್ನು ವೈದಿಕ ಚಿಂತನೆಗೆ 
ಒಗ್ಗಿ ಜೂ ಡರು. ಕ್ರ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಲ್ಲಿ ಯೇ ಜನಪ ಗದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹ ಹ 
ಇತ್ತು ಅಧ್ಯಯನ ಗಳು ನಡೆದ ವು. ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ದಲ್ಲಿ 
ಮಹಿಸೆಯನು) ಹೇಗೆ ಕಟ್ಟ ಕೊಡಲ ಎನ್ನು ವುದನ್ನು ವಿಶ್ವ ೇಷಣ 
ಮಾಡಲಿಲ್ಲ, ಬದ ಲಾಗಿ ಅಂದಿನ ಸುಧಾರಣಾವಾದಿಗಳ 
ಪರಿಕಲ್ಪ ನೆಯಲ್ಲಿ ದ್ದ ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮೂಲಕ 
ಸಮರ್ಥಿಸಿದರು. "ಗೃಹದ ಕುರಿತು ತಮಗಿರುವ ನಿಲುವುಗಳನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲು ಅನುಕೂಲವಾದ ಮಹಿಳಾ ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ವನ್ನು 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹೆಸರಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಚಿಸಿ ಅದ ಕ್ಕೊ ೦ದು ಮ್‌ಲ್ಯ 
ತಂದುಕೊಟ್ಟ ರು. 


ವಸಾಹತುಶಾಹಿಯ ದಾಳಿಯಿಂದ ಪಲ್ಲ ಟಗೊಳ್ಳು ತ್ತಿರುವ 
ಸಂಸ್ಕ ತಿಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಿ ಬೇಕಾದ ಜವಾಬ್ದಾ 'ರಯನ್ನು 
ಭ್‌ ಮೇಲೆಯೇ ಹಾಕಲಾಯಿತು ಹೆಂಗಸಿ (ರನ್ನು 
ಯಥಾಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ ಅಪೆ ಪೇಕ್ಟೆ ಯ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಕನ್ನ ಡದಲ್ಲಿ ಜನಪದ ಸಂಗ್ರಹ ಹ ಕಾರ್ಯ ಆರಂಭವಾಯಿತು. 193 ರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟಗೊಂಡ "ಗರತಿ ಹಾಡು' 'ಪುರುಷನಿಷ್ಟ ಮೌಲ್ಯ ಗಳನ್ನು 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ. "ಗರತಿ' ಈ ಪದವೇ ಸ್ತಿ ಸ್ತ್ರೀ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿದ್ದು, 
ಸು ಪಪ) ಧಾನ ವ ವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುವ ಹಣ್ಣಿನ ಸೀಮಿತ 
ಬದುಕಿನ ಚೌಕಟ್ಟನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಹೆ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು ಹೇಳಿದ 
ಜನಪದ ಗೀತೆಗಳ ಈ ಸಂಕಲನ ಕ್ಕ "ಗರತಿ ಹಾಡು' ಎಂಬ 
ಶಿರೋನಾಮೆ ಇಟ್ಟಿದ್ದು ಆಕಸ್ಥಿ ಕವಲ್ಲ. "ಆಧುನಿಕತೆಗೆ ಒಳಗಾದಾಗ, 
ಒಳಗಾಗುತ್ತಿ ರುವ ' ಮ ಹಿಳೆಯರ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಆಧುನಿಕತೆಗೆ 
ಒಳಗಾಗದವರ'ನ್ನು ವತ್ತಿ ಕಟ್ಟುವ ತಂತ್ರ ಅದರಲ್ಲಿದೆ. 
"(ಗೃ ಹಿಣಿಗೀತಿವೆಂದು ಈ ಸಂಗ್ರಹ ಹಕ್ಕಿ ಹಸಿ 'ರಿಡಬೇಕಾಗಿ 
ಇನ್ನೊ ದು ವಿಚಾರವಿತ್ತು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಹೆಣ್ಣಿನ ಸ ಸ್ಹ ಭಾವ 
ಸಿದ್ಧ ವಾದ ಉದಾರ' “ಹೃ ದಯದ ಸಂಸ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಇದು 
ಗೀತೆಯಾದೀತೆಂಬ ಅಪೆ ಪೇಕ್ಷೆ ಯಿಂದ. ಆದರೆ, ಗರತಿಯ ಹಾಡಿನ 
ಸೊಗಸು ಗೃಹಿಣಿಗೀತದಲ್ಲಿ ಲ್ಲವೆಂದು ಒಬ್ಬ ಸಹೃದಯರು 


i 


ಹೇಳಿದರು. ಅದು ನಿಜಮೇ...' ' (ಬೇಂದೆೈ ದೆ.ರಾ."2000' 
ಪು.12-13) ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ತಂದ ನವೀನತೆಯ ಗಾಳಿಯಿಂದಾಗಿ 
ಸ್ತ್ರೀಯರು ತಮ್ಮ ಸಹಜತೆಯನ್ನು ಹಾಗೂ ಪಾರಂಪರಿಕ ಸಂಸ್ಕಾ ರ 
-ವನ್ನು ಮರೆಯುವರು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಮಹಿಳೆಯರು ತಾಂಪರಂ 


ಸಂವೇದನೆಗಳನ್ನು ಕಾಯ್ದು ಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದರೆ "ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಯೇ 
ತಾಯಂದಿರಿಂದ, “ಅಜ್ಜಿ ಯರಿಂದ, "ಸಾಂಪ್ರ ದಾಯಿಕ ಶಿಕ್ಷ ಣವನ್ನು 
ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳು ವ ಜರೂರಿದೆ ಎಂದರು. ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ: ಣಕ್ರವ ಮ 
ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಒಪ್ಪ ವುದಿಲ್ಲ ವೆನ್ನು ವುದೇ ಅಂದಿನ ಪುರುಷಪ್ರ ಧಾನ 
ಸಮಾಜದ ನಿಲುವಾಗಿತ್ತು. ಈ": ಧೋ ರಣ್‌ಯನ್ನು 
ಮಧುರಚೆನ್ನ ರಲ್ಲಿ ಯಂತೆ "ಗರತಿ ಹಾಡಿನ ಸಂಗ್ರ ಹದ 
ಶಿರೋನಾಮೆಯಲ್ಲಿ. ಮತ್ತು ಅದರಲ್ಲಿನ ಬೇಂದ್ರೆ ಅವರಪ್ರಾಸಾ ವಿಕ 
ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಪ ಷ್ಟ ಮಾಗಿ ಗುರುತಿಸಬಹುದು. “ಜೀವನವೇ 
ದೇವತೆಯಾದ 3 ಪದಿ ಛಂದದಲ್ಲಿ ಹೊರಹೊಮಿ ಡದ ಗರತಿ ಹಾಡಿನ 
ಖಷಿಗಳು ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು. ನಮ ತಾಯಿ-ತಂ ಸಯರು, ಅಮ್ಮ - 
ಅಕ್ಕ ೦ದಿರು, ಮಡದಿ ಮಕ್ಕ ಛು. ಹಾಗೆ ವಿಚಾರಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ 
ಅವರದ ನಿಜವಾದ ಕಾವ್ಯ. ಬಡಿ ಕಾವ್ಯದ ಛಾಯೆ, ಕಾವ್ಯವು 
ಕಾಂತಾಸ'ಮ್ಮಿ ಶಾನ್‌ ಹೇಳುವ'ವ' ರು, ಕಾಂತೆಯರ 
ಮಾತಿನಂತಿರುವುದೇ ಕಾವ್ಯವಾದರೆ ಕಾಂತೆಯರ ಮಾತೆ ಕಾವ್ಯದ 
ಮಾತೆಯಲ್ಲವೇ 9 ನಾವು ಕಾವ್ಯ ಎಂದು ಕರೆಯುವುದು 
ಅದರದೊಂದು ಸಂತಾನ: ಕಾಂತೆಯರ ಮಾತೆ ಕಾವ್ಯ 'ಮಾತೆ! ವೆ ವೇದಕ್ಕೆ 
ಮಣಿಯದವರು, ಶಾಸ್ತ್ರ ಕ ಬಗ್ಗ ದವರು ಕಾಂತೆಯ ಯರ ಮಾತಿಗೆ 
ಮೆತ್ತ ಗೆ ಹಣ್ಣಾ ಗುವುದನ್ನು "ಚ ವೇದ ಶಾಸ್ತ್ರದ ತಿರುಳು ಕಾವ್ಯ 
ಮೋಹಿನಿಯ. ಅವತಾರವನ್ನು ತಳೆದೀತು. ಇಲ್ಲಿ ಕಾಂತೆ ನಾಕೆ 
ಮಾತನ್ನು ಹೆಂಡತಿ' ಎಂಬ ಸಂಕು ಚಿತಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ತಿಳಿ ದದಿಕೊಳ್ಳದೆ 
ಜಾತಿ ಸಾಮಾನ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆ ಪ್ರ ಹ ದಯ, ಆ ದುಃಖ $ 
ಸಹಿಷ ಷ್ಣು ತೆ "ವಜ್ರ ಕುಸುಮ ಅಸಾಧಾರಣೋ ತ್ತಿ, ಧ್ವನಿಪ್ರಾಣವಾದ 
ಸಭಾವ, ವಸ್ತು ಸಹಜ ನಿವೇದನ ಪದ್ದತಿ - “ಓಂದೆರಡೇ- ಇವೆಲ್ಲ 
ಹೆಣ್ಣಿ ಗ "ಹೊಟ್ಟು ಗುಣವಾಗಿದೆ". ಆದ ಕಾರಣ, ವೇದಗಳು 
ದೇವನಿ: ಶ್ಚಸಿತಗಳಾದಂತೆಸ್ತ್ರಿ ಹೃದಯದ ನಿ: ಶ್ಚ ಸಿತವೇ ಕಾವ್ಯವೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು ಸರಸ್ತ ದ ತಿಯೆಲ್ಲ ದ ಸ್ವಾರಸ್ಯ ವುಂಟೇ ಟಿ ' (ಬೇಂದ್ರೆ 
ದ. ರಾ;2000;ಪು. 6- ತ ಗರತಿ ಹಾಡಿನಲಿ ) ಯ ಬೇಂದ್ರೆ ಅವರ 
ಪ್ರಾಸ್ತಾವಿಕ ಈ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣನು "ಗರತಿ' "ಕಾಂತೆ" ಎಂದು 
ಕೌಟುಂಬಿಕ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿಯೇ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿಸುವ 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣಿಸುತ್ತವೆ. "ಕಾಂತೆ' ಎನ್ನು ವುದನ್ನು 
ಹೆಂಡತಿ' ಎನ್ನುವ ಸೀಮಿತಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ಗೃ ಹಿಸದೇ ಸಿ ಸ್ತ್ರ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಬೇಕೆಂದು ಅವರು ಹೇಳಿದರೂ, “ಅವರ ಒಟ್ಟು 
ವಿಚಾರಗಳು ಆ ನೆಲೆಯನು ಮೀರಿಲ್ಲ. ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕ ಛು ಹೇಳುವ 
ಹಾಡುಗಳನ್ನು ಗರತಿ ಹಾಡಾಗಿಸಿದ ಹಲಸಂಗಿ ಗಳೆಯರು ಮತ್ತು 
ಬೇಂದ್ರೆ ಅವರು % 
ಇಲ್ಲ ವಾಗಿಸಿದರು. ಮು ುರಚೆನ್ನ ರು ಹೇಳಿದ ಹಣ 
ಹಾಡುಗಳು ಕೂಡಿ "ಗ'ರತಿ' ಪುರಿಕಲನೆ 


ನಿರ್ವಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತ್ತು ಎನ್ನು ವುದನ್ನು ಮರೆಯುವ ತಲ್ಲ. ಜನಪದ 
ಮಹಿಳೆಯರಿಂದ ನಿರೂಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಗರತಿ ಹಾಡುಗಳನ್ನು ಬ ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ಲ 


ಚೌಕಟ್ಟಿಗೆ ಅಳವಡಿಸಿ ಷಣ್ಲು, ಈ ಚಿ ನಾಟ ಫಿ ನಲ್ಲಿಯೇ 
ಮಾತನಾಡಬೇಕೆಂದು : ಪರೋಕ್ಷ ವಾಗಿ ಒತ್ತಾ ಯಿಸಿ ದರು. 
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ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸಲು ಶಕ್ತಳಾಗಿರುವಳೇ 
ಹೊರತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಆಯಾಮಗಳನ್ನಲ್ಲ. ಎನ್ನು ವುದು ಪುರುಷ 
ಪ್ರಧಾನ ನಿಲುವಾಗಿದೆ. ಜನಪದ ಮಹಿಳೆ ಹೇಳಿದ ಸಾಹಿತ್ಯ ವನ್ನು 
ಗೃಹ ಹ' ಕಲ್ಪನೆಯೊಳಗೆ ಬಂಧಿಸಿ, ಅವುಗಳನ್ನು ಗರತಿ ಹಾಡು "ಎಂದು 
ಕರೆದರು ಮತ್ತು ಅಂಥವುಗಳನ್ನು ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕ ಳ ಪಾಲಿಗೆ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಮೌಲ್ಯ ಗಳನ್ನಾ ಗಿಸಿ ಅದರ ರಕ್ಷ ಣೆಯ ಜವಾಬ್ದಾ ರಿಯನ್ನು ಚಿಟ್ಟೆ 
ಮೇಲೆಯೇ ಹೇರಿದರು. ಇದೇ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಯೇ ಹಾಡುತ್ತಿದ್ದ 
ಜನಪದ ಮಹಿಳೆಯ ಪ'ದಗ'ಳು ವಿದ್ವತ್‌ ಜನರಿಂದ 
ಗೌರವಸಲ್ಪಟ್ಟವು. ಕಾರಣ ಗ್ರಾಮೀಣ ಮಹಿಳೆ, ಶಿಕ್ಷ ಣಕ್ಕೆ, 
ಆಧುನಿಕತೆಗೆ ವಿಮುಖಳಾಗಿದ್ದಳು. ಸ್ತ್ರೀ ಆಧುನಿಕತೆಗೆ 
ಒಳಗಾಗದಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಪಾರಾಂಪರಿಕ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಕಾಪಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ನಂಬಿದ್ದರು ಕೂಡ. 'ಗರತಿ ಹಾಡು 
ಸಂಗ್ರಹದ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯಲ್ಲಿ ಯೇ ಬೇಂದ್ರೆಯವರು ಹೇಳಿದ ಈ 
ಮಾತುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷಿ ಸಲೇಬೇಕು - "" ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚ ನ 
ಅಪೇಕ್ಷೆ ಯೊಂದಿದೆ. ಯಾರಿಂದ ಇವು ಬಂದವೋ ಆ 
ಹೆಣ್ಣು ಮುಕ್ಕ ೪ಲ್ಲಿಯೇ ಈ ಹಾಡುಗಳ ವಾಡಿಕೆಯು 
ಕಡೆವಮುಯಾಗುತ್ತಾ ಬಂದಿದೆ, ಹಾಗಾಗ'ಬಾರದೆಂಬುದ.. 
ಹಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳ ಹೌಡುಗಳನ್ನು ಅವಳ ಕೊರಳ ಕೊಳಲಿನಿಂದ' 
ಕೇಳುವ ವುದೆರಲ್ಲ ಒಂದು ಸೊಗಸಿದೆ. ಒಂದು ಜೀವ'ದಾಯಿಕ 
ಶೆಕ್ತಿ ಯಿದೆ... ನವನಾಗರಿಕತೆಯೋ, ನೂತನ ಶಿಕ್ಷ ಣ 
ಸಂಪ ಶ್ರ ದಾಯವೋ, ಏನೋ ಒಂದು ಆ ಹಳೆಯ ಹಾಡಿನ 
ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ಬೀಳುಗಳೆಯತ್ತಿ ದೆ. ಕನ್ನಡ ಕವನ ತುಂಗೆಯ 
- ತವರೂರು ಈ ಹಾಡುಗಳು. ಅದರ ಸಂಸ್ಕಾರವು ಬೇಡವೇ ಕನ್ನಡ 
ಮಕ್ಕ ಳಿಗೆ ಚಿಕ್ಕಂದಿನಲ್ಲಿ 9? ಕನ್ನ ಡಿಗರಿಗೆ ಬೇಡವೇ ಬೆಳೆದು 
ದೊಡ್ಡ ವರಾದ ಮೇಲೆ) ಇದನ್ನೊ ೇೀದುವ ತಾಯಿ, ಅಕ್ಕ ಗಳಿರಾ / 
ಈ ಹಳ್ಳಿಯ ಹಾಡುಗಳ, ಹಳೆಯ ಹಾಡುಗಳ ಹೊಳೆಯನ್ನು 
ಇಂಗಗೊಡಬೇಡಿ. ಮತ್ತೆ ಹನಿಹನಿ ಕೂಡಿ ಹಳ್ಳವಾಗಲಿ. ಹಳ್ಳ ಕೊಳ್ಳ 
ಕೂಡಿ ಹೊಳೆಯಾಗಲಿ. ಈ ಅಪೇಕ್ಟೆ ಯನ್ನು ಕನ್ನ ಡತಿಯರು 
ಕೈ ಗೂಡಿಸಿಕೊಡುವರೆ 9'' ಬಂಗಾಲದಲ್ಲಿ, ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರ ದಲ್ಲಿ, 
ಮೊದಮೊದಲು ೩ ಸ್ತ್ರೀಯರು ಶಿಕ್ಷ ಣಕ್ಕ ಒಳಗಾಗುವುದರ ಕುರಿತು 
ವಿರೋಧ ಕಂಡುಬಂದಿತು. ಆನಂತರದಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು 
ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯಲಿ 
ಎನ್ನುವ'ಪ್ಟ್‌ರಮಿಟ್ಟಿ ಗಾದರೂ ಅಲ್ಲಿಯ ಪುರಷರ 
ಉದಾರವಾದಿಗಳಾದರು. ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ 
ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ರಲಿ, ಅನ್ಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿರಲಿ ಶಿಕ್ಷಣದ ಸೋಂಕು 
ಮಹಿಳೆಗೆ ತಗುಲದಿರಲಿ ಎನ ಸ ವ ಕಟ್ಟಾ ಸಂಪ್ರದಾಯವಾದಿ 
ಧೋರಣೆ ಇತ್ತು. ಹೀಗಾಗಿ ಆಧುನಿಕತೆಗೆ ಶಿಕ್ಷ ಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗದೇ 
ಹಿಂದಿನ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯನ್ನು ಕಾಯ್ದು ಕೊಂಡು ಜ್‌ ಜಸ ಹಾಗೂ 
ಅದನ್ನು ಎಹ್‌ ತಲೆಮಾರಿಗೂ ಸಾಗಿಸಬೇಕು ಎನ್ನು ವ ಗುರುತರ 
ಜವಾಬ್ದಾ ರಿಯನ್ನು ಸಿೀಯರ್‌ ಹೆಗಲಿಗೆ ತಗುಲಿಹಾಕಿದ'ರು. 
ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ವಿದ್ಯೆ ದೊರೆತಮೇಲೆ, ತಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಕೆಲವು 
ಸುಧಾರಣೆಗಳನ್ನು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಅದರ ಜೊತೆಗೆ ತಮ್ಮ 
ಹಕ್ಕು ಗಳಿಗಾಗಿ ಒತ್ತಾ ಯಿಸುತ್ತಾ ತೆ. ಲಿಂಗಿ ಭೇದವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ 
ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡ ಲಿಂಗತಾರತಮ್ಯ ವನ್ನು ಪ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾ ರೆ. ಮಹಿಳೆ ಶಿಕ್ಷ ಣ 
ಪಡೆಯುವುದರಿಂದ ಪುರುಷ ಪಧಾನ ವ್ಯ ವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ 
ಪಲ್ಲ ಟಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಸಾಸ ವಂಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟ 


ಹಕ್ಕು ಗಳನ್ನು ಮಹಿಳೆಯರು ಪಡೆದುಕೊಂಡಾಗ ಪಿತ್ರ ಪ ಪ್ರಧಾನ 
ಮಲ್ಯ ಗಳು ಮೊದಬ'ಲಿನಿ ಪ್ರಾ ಮುಖ್ಯ ತೆಯನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡುಬಿಡುತ್ತವೆ. ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕ ಳಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ ಕೊಡಬೇಕು 
ಎಂದು ಸುಧಾರಣಾ ವಾದಿಗಳು ವಾದಿಸಿದರೂ ಆ ಶಿಕ್ಷ ಣದಸ್ವ ರೂಪ 
ಹೇಗಿರಬೇಕು ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಬಹಳ ಭಲ ಗಳಾಗಿವೆ. “ಡು 
ಮಕ್ಕಳಿಗಿರುವ ಶಿಕ್ಷಣ ಇವ ದಂಗೆ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಆಗ 
12೭11೫. ಒಪ್ಪಿದ್ದರು. ಗರತಿ ಹಾಡಿನಲ್ಲ ನ ಬೇಂದ್ರೆಯವರ 
ಪ್ರಾಸ್ತಾವಿಕ ಮಾತುಗಳು ಮೇಲ್ಲೊ €ಟಕ್ಕ ಅನಕ್ಷ ರಸ್ತ ಗ್ರಾಮೀಣ 
ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಕೇಂದ್ರ 1. ೫ ಉ ಪದೇಶಿಸಿದತೆ ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ, ಆಳದಲ್ಲಿ ಅಕ್ಷ ರಲೋ ಕಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದ ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ 
ಕುಟುಂಬದಿಂದ ದೊರೆ ಸಂಪ ನ್‌್‌ ಶಿಕ್ಷ ನವನ್ನು 
ಮರೆಯದಿರಲು ಸ ಅದನ್ನು ಎಚ್ಚರದಿಂದ ಮುಂದಿನ 
ತಲೆಮಾರಿನ ಕುವ ವರಿಯರಿಗೆ ಕಲಿಸಲು ಹೇಳುವೆ ಕಿವಿಮಾತು ಇದಾಗಿದೆ. 
ಯಾಕಂದರೆ, ಈ ಪ್ರಾಸ್ತಾವಿಕ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಓದಲು 
ಶಕ್ತ ರಾದವರು ಅಕ್ಷರ ಬಲ್ಲ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು, ಹಾಗೆ ನವೀನ ಶಿಕ್ಷ ಣಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾದ ಹಾಗು ಒಳಗಾಗುತ್ತಿ ಈವ ಪುರುಷರು, ಅವರು ಈ 
ಮಾತುಗಳಿಂದ ಪ್ರೇರಿತರಾಗಿ 'ಗೃ ಹ'ವನ್ನು ಆಧುನಿಕ ಸೋಂಕಿನಿಂದ 
ಸಂರಕ್ಷಿ ಸಬೇಕೆನ್ನುವ ಉದ್ದೇಶವು ಬೇಂದ್ರೆಯವರ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಮೂಡಿದೆ. 
ಗರತಿ ಹಾಡಿನ ಸ ಸಂಕಲನವು ವೃ ದಿಕ ಶೂದ್ರ ಸಮುದಾಯಗಳ 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಯಂತೆ ಕಾಣುತ್ತ ದೆ. ಈ ಸಂಕಲನದಲ್ಲಿ ಹಾಡುಗಳುದ್ದ ಕ್ಕೂ 
ಆಗಾಗ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಶಿವ, ಮಾದೇವ, ಕೃಷ್ಣ, ಹರಿ ಎನ್ನುವೆ 
ನ ದೇವರ ನಾಮಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರೆ ಪಗ ಈ ಹಾಡುಗಳು 
ಯಾವ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ" ಸೇರಿದ ವುಗಳು ಎನ್ನು ವುದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ವೈ ವ್ರ ದಿಕ ಮೆತ್ತು ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯ ಪಿತ್ರಪ್ರ ಧಾನ 
ಮೌಲ್ಯ ಗಳ ಪ್ರ ಭಾವಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದ ಘ್‌ ಸಮು ಮಾಯದ 
ಅಭಿವ್ಯಕೆ ರೆ ಯನ್ನು. ಇಡೀ ಭಾರತದ ಹಾಗೂ ಕರ್ನಾಟಕದ ಗ್ರಾಮೀಣ : 
ಸಾರಾಯ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಯನ್ನಾ ಗಿಸಿದರು. ಎಲ್ಲಮ್ಮು,, 
ದುರ್ಗಮ್ಮ, ಜೌೌಡವ ೨ ಈ ಮೊದಲಾದ ಸ್ತ್ರೀ ದೇವ ತೆಗಳನ್ನು 
ನೆನೆಯುವ ದಲಿತ ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ದಾಖಲು ಲೇ 
ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಮ್ಪ ದುಗ ಮು , ಜೌಡಃ 


ರಾಷ್ಟ್ರಿ ಬ್‌ ಕಟ್ಟ ಹಡತ ದ್ದ 
ಜ್ಯಾ © ಕಾ ತ್‌ ಇದ್ದಳೆ 
ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿ ರಲಿಲ್ಲ" ರ ತ್ರ "ವನ್ನು 
ಪಡದುಕೊಂಡಿರುವ' ಹೆಣ್ಣುದೇ ವುಶು ವೈದಿಕ ಭನೆ 


ದಕ್ಕ ದವರು. ಅವ್‌'ರು ಯಾವ ಸಾಮಾಜಿಕ py ಸ ಗಳಿಗೂ, 
ನಿರ್ಬಂಧನೆಗಳಿಗೂ, ಪ್ರ ಭುತ್ಚಕ್ಕೂ ಬಾಗದವ “ಗಂಡನಿಗೆ 
ನಿಷ್ಠ ರಾಗಿ ಮನೆ-ಮಕ್ಕಳು ಎಂದು ಕೌಟುಂಬಿಕ ಕ? 
ಪಾವಿತ್ರ್ಯತೆಯನ್ನು ಕಾಯ್ದು ಕೊಂಡು ಬಾಳುವ ಪುರುಷಾಧಿಕಾರದ 
ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, "ಗರತಿ' ಮಾದರಿಗೆ 
ಮೈಯೊಡ್ಡಿ ಕೊಳ್ಳು ವಂಥವರಲ್ಲ. ಹೀಗಾಗಿ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯ, ಚಿಂತನೆಗೆ 
ಹತ್ತಿ ರವಾದ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುವ ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ತ [ವನ್ನು 

ಮುಂದಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು, ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ನಿರ್ವಚಿಸಿದರು. ಗರತಿ 
ಹಾಡಿನ ನಂತರ ಬಂದ ಜೀವನ ಸಂಗೀತ (1933), ಮಲ್ಲಿಗೆ ದಂಡೆ 
(1935) ಮೊದಲಾದ ಜನಪದ ಕಾವ್ಯ ಸಂಗ್ರಹದಲ್ಲಿ ಪತಿವ್ರತೆ, 
ಶೀಲ, ಪಾವಿತ್ರ್ಯ , ವಿಧೇಯ ಹಾಗೂ ಕಷ್ಟ ಸಹಿಷ್ಣು ಎಂದು ಹೆಣ್ಣಿನ 
ಕುರಿತಿರುವ ಗ್ರ ಔತ ಮಾಲ್ಯ ಗಳನ್ನು ಒಡೆಯುವ ಅನೇಕ ಮಾದರಿಗಳು 


ತ್‌ 


ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ರೂ, ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಗ್ರಹಕಾರರು, 


ಅಧ್ಯ ಯನಕಾರರು ಜಾಣವಮಾ್‌ನ ತಳೆದಿರುವರು. 


ಜೀವ'ನ ಸಂಗೀತಿ'ದಲ್ಲಿಯ ಸಂಗ್ರಹ'ಕಾರ್‌ರ ವಾತುಗಿ ಳನ್ನು 
ಗಮನಿಸಲೇಬೇಕು "" ಶ್ರ ಗಾರ ಲಾವಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ ಗಾ ್ರಾಮ್ಯ 
ರೀತಿಯ ಕೆಲವು ಸಿಂಗಿಡಿಗಳು ಸ ಸುಶಿಕ್ಷಿ ತರಿಗೆ 'ಅಸೌಜನ್ಯ ವೆಂದು 
ತೋರಬಹುದು. ಆದರೆ, ನಾನಿಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದೇನೆಂದರೆ, "ಅಲ್ಲ ಲ್ಲ 
ಕಾಣುವ. ಕವಿಕಲ್ಪನೆಯ ಅಗಾಧ “ಜಿ ್‌ ಖರಿಯನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಡುವುದಷ್ಟೆ ನಮ್ಮ ಉದ್ದೆ ೇಶವಿದೆ.'' ( ಅಿಂಗಣ್ಣ ಸಿಂಪಿ 
ಮತ್ತು ಧೂಲಾ ಪಿ:2000:ಪು.107) ಸಂಗ್ರಹಕಾರರು ಹೇಳುವ 
ಗ್ರಾಮ್ಯ ರೀತಿಯ ಕೆಲವು ಸಂಗತಿಗಳು ದಲಿತ ಮತ್ತು ಶೂದ್ರ ಬದುಕಿನ 
ವಾಸ್ತವಗಳು. ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡಲು ಲಿಂಗಣ್ಣ ಮತ್ತು ಧೂಲಾ 
ಇವರಿಬ್ಬ ರೂ ಮುಜುಗರ ಪಟ್ಟ ರುವುದು, ಮೇಲೆನ ಮಾತುಗಳಿಂದ 
ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗುತ ದೆ. ಸಂಗ್ರಹಕಾರರು ಹೇಳುವ ""ಸುಶಿಕ್ಷೆ ತರಿಗೆ 
ಅಸ್‌ೌಜನ್ಯ ವೆಂದು ತೋರುವ ಸಂಗತಿಗಳು'' ಅಂದಿನ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ವಾದಿಗಳು ನಿರ್ವಚಿಸಿದ ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಗೆ ಎರುದ್ಧ ವಾದವುಗಳು. ಜನಪದ 
ಸಾಹಿತ್ಯದ ಭೂಮಿಕೆಯಿಂದ "ಕವಿ ಕಲ್ಪನೆ'ಯ ಆಗಾಧತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ತೋರಿಸುವ ಮಹದಾಸೆಯು ಜೀವನ ಸಂಗೀತದ ಸಂಗ್ರಹಕ್ಕೆ ಪ್ರೇರಣೆ 
ನೀಡಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ "ಕಎಕಲ್ಪನೆ', "ಜನಸಾಮಾನ್ಯ' ಎನ್ನುವ ಪದಗಳು 
ಪುರುಷಸೂಚಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಯೇ ನಿಂತಿವೆ. ಜೀವನ ಸಂಗೀತದಲ್ಲಿ ಯ 
ಲಾವಣಿಕಾರರ ಹಾಡುಗಳು ಹೆಣ್ಣ ನ್ನು ಬಹಳ ಲಘುವಾಗಿ ಚಿತ್ರಿ 'ಸಿವೆ. 
ಇದು ಬೇರೆಯದೇ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ಬಯಸುತ್ತ ದೆ. 


1935ರಲ್ಲಿ ಬಂದ "ಮುಲ್ಲಿಗೆ ದಂಡೆ' ಯಲ್ಲಿಯ ಬಹುಪಾಲು 
ಗೀತೆಗಳು ಪುರುಷಪ ಪ್ರ ಧಾನ ಸಮಾಜದ 'ಧೋರಣೆಗಳನ್ನೆ [4 
ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತವೆ. ಗಂಗಿ ) ಗೌರಿ ಹಾಡು(1,2), ಎಳ್ಳ ಮಾಸಿ ಹಾಡು, 
ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಹಾಡು ಮೊದಲಾದ ಗೀತೆಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ರೀ 
ಪ್ರತಿರೋಧದ ಎಳೆಗಳಿವೆಯಾದರೂ ಸಂಗ್ರ ಹಕಾರರಾಗ'ಲಿ, 
ಮುನ್ನಡಿ ಬರೆದವರಾಗಲಿ, ಅದನ್ನೆತ್ತಿ ಮಾತನಾಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಮಲ್ಲಿಗೆ ದಂಡೆಯ ಸಂಗ್ರ ಹಕಾರರಾದ ಕಾಪಸೆ ರೇವಪ್ಪ ನವರು ಟೀಕೆ 
ಟಿಪ್ಪ ಣಿಯಲ್ಲಿ ಸೋಬಾನ ಹಾಡುಗಿಳು' ಕುರಿತು ಬರೆದ 
ಮಾತುಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು "... ಹೆಣ್ಣಿ ನ ಶ್ರಂಗಾರವನ್ನು 
ಹೆಣ್ಣು ಮುಕ ಫೇ ಸಿದ ಸೋಬಾನ'ದ ಹಾಡುಗಳಲ್ಲಿ 
ನೋಡ ಲಿಕ್ಸ ಸಿಗುವ'ಂತಿದೆ. ಶ್ರ ೦ಗಾರವ'ನ್ನು ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ಲಜ್ಜಾ ಶೀಲರಾದ' ನಾರಿಯರು ವರ್ಣಿಸಿದ ರೀತಿಗೂ, 
ಸ ; ಚ್ಲಂದತೆಗಾಸ್ಸ ದಎರುವ' ಪುರುಷ'ರು ವಣಿಸಿದ ರೀತಿಗೂ 
ಮಹ ಹದಂತರವಿರುತ್ತದೆ. ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು ವರ್ಣಿಸಿದ ಶ್ರಂಗಾರದಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ಸಹಜವಾದ ಜೋಕೆಯಿದೆ' (ರೇವಪ್ಪ ಕಾಪಸೆ:2000: 
ಪು.274-275) ರೇವಪ್ಪ ನವರು ಹೇಳಿದ ಲಜ್ಜಾ ಶೀಲರಾದ' 
ನಾರಿಯರು ಪುರುಷನಿಷ್ಠ ಮೌಲ್ಯ ಗಳಿಗೆ ಬದ್ಧ ರಾಗಿರುವವರು. 
ಇಡೀಸ್ತ್ರೀ ಸಮುದಾಯ ಈ ಮಾದರಿಯಲ್ಲಿ ಯೇ ಬದುಕಬೇಕೆಂದು 
ಪರುಷಪ್ರ ಧಾನ ಸಮಾಜ ಬಯಸುತ್ತ ದೆ ಕೂಡ. ಮಹಿಳೆಯ 
ಮಾತುಗಳು ಅಶ್ಲಿ ಲದ ರೇಖೆಗೆ ಸಮೀ ಪಿಸಕೂಡದು. ಈ ಮೇಲಿನ 
ಮಾತು ಮೇಲ್ಜಾ ತಿಗಳ ಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು ಕೇಂದ್ರ ವಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡಿದೆ. 
ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಕೆಳ ಜಾತಿಯ ಮಹಿಳೆಯರೆ ಅಶ್ಲೀಲ 
ಮಾತನಾಡಿದರೆ ತಪ್ಪಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವರು ಅಸಂಸ್ಯ ತರುಎಂದೇ 
ಗೊರತಿಸ'ಲ ಟ್ಟ ರು. "ಜೋಗ'ತಿ-ಬಸಿ'ಎವಿ-ಬಾಲಬಸಿ'ಎ' 
ಯೋಜನೆಗೆ ಸಂಬಿಂಧಿಸಿದಂತೆ ಮರಿಯವ್ಳುನ ಹಳ್ಳಿ ಗೆ ತೆ ತ್ರಕಾರ್ಯ ಕ್ಕೆ 


ಇತ 


ಹೋದಾಗ, ವಕ್ಷ ವೊಬ್ಬರು ಜೋಕುಮಾರ ಹಬ್ಬ ಸಮೀಪಿಸಿದ 
ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಅಶ್ಲೀಲ ಹಾಡುಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿ ದ್ಹುದನ್ನು 
ನೆನಪಿಸಿಕೊಂಡರು. ಹೊಲತಿಯರು ಮಾತ್ರ ಅಂಥವುಗಳನ್ನು 
ಹಾಡುತ್ತಿದ್ದರು ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. ಊರ ಹೊರಗಿನ ಕಟ್ಟೆಗೆ 
ಕುಳಿತು ಹರಟುತ್ತಿದ್ದ ಗಂಡಸರು, ಐದಾಣೆ- ಹತ್ತಾ ಣೆ ಕೊಟ್ಟು 
ಅಶ್ಲೀಲ ಹಾಡುಗಳನ್ನು ಹೇಳಿಸಿ ಸಂತೋಷಹಪಡಾತ್ತಿ ದ್ದ ರಂತೆ 
ಅಶ್ಲೀಲ ಹಾಡುಗಳನ್ನು ಮೇಲ್ಲಾ ತಿಯ ಹೆಣ್ಣು ಮುಕ್ಕ ಳದುರಿಗೆ 
ಹಾಡುವಂತಿಲ್ಲ. ಹಾಗೂ ಅವ ಂ ಅಂಥವುಗಳನ್ನು ಕೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. 
ನ್‌ ಮೋದ್‌ಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿದ್ದ ಈ ಬಗೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನಿರ್ಬಂಧಗಳು, ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕ ಯು 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗ್ರಹದ ನ 
ರಾಜಕಾರಣವನ್ನು ಬಯಲಿಗೆಳೆಯುತ್ತ ದೆ. 'ಸುಸಂಸ್ಕೃ ತ ಮಹಿಳೆ', 
"ಗರತಿ' ಎಂದು ರಾಷ್ಟ್ರ ಯಸ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯೆಹೆ ಸರಿನಲ್ಲ ನಿರ್ವಚಿಸಲ್ಲ ಟ್ರ 
ಮಹಿಳೆಯರು ಮೇಲ್ವಾ ತಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಪ ಗ ತಿನಿಧಿಸಿ ತ್ತಾ 9 
ಎಂಬುದು ಸ್ಟ ಪ್ಟವಾಗುತ್ತ ದೆ, 


"ಕರ್ನಾಟಕ ಜನಪದ ಸಾಹಿತ್ಯ' ಎನ್ನುವ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ ಮಾಸ್ತಿ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಅಯ್ಯ ಮಗಾರರು, ಮಹಿಳಾ ಜನಪದ ಹಾಡುಗಾರರನ್ನು 
"ಜನಪದ ಕವಯಿತ್ರಿ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತ, ತಾಯಿ-ತೌರಿನ ಕುರಿತು 
ಜನಪದ ಮಹಿಳೆ ಹಾಡಿದ ಗೀತೆಗಳನ್ನು ಹೀಗೆ ಹೊಗಳುತ್ತಾ ರೆ. 
"“ ತಾಯಿತನದ ಮುಖ್ಯ ತತ್ತ್ವ ಈ ಪದಗಳಲ್ಲಿ ಉಕ್ತವಾಗಿದೆ. ಇದು 
ಮಾತೃ ಸಂಹಿತೆ, ಧಾತಿ' ಉಪನಿಷ 4 ವೆಂಕಟೇಶ್‌ ಅಯ್ಯಂಗಾರ್‌ 
ಮಾಸ್ತಿ : ಪು. 4) ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ "ತಾಯಿ' ಎನ್ನು ವುದು 
ಆರಾಧನಾ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಿಲುಗಡೆಗೊಳ್ಳು ತ್ತದೆ. ಈ ಆರಾಧನಾ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಭೌತಿಕ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ ದೆ. ಅರವಿಂದ, 
ವಿವೇಕಾನಂದ, ಗಾಂಧಿ ಮೊದಲಾದವರು ಹುಟ್ಟು ಹಾಕಿದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಪರಂಪರೆಯಂತೂ "ತಾಯಿ' ನೆಲೆಯನ್ನು "ಪರಿಪೂರ್ಣ' ಎನ್ನು ವಂತೆ 
ಹಾಡಿಹೊಗಳಿತು. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದಿ ಆಂದೋಲನದಲ್ಲಿ ರಾಮಕೃಷ್ಣ 
ಪರಮಹಂಸ, ಟಿ ವಿವೇಕಾನಂದ, ಗಾಂಧಿ ದ 
ಮಹನೀಯರ ವಿಚಾರ ಧಾರೆಗಳು ಪರಿಣಾಮಕಾರಿ ಪ್ರ ಭಾವವ 
ಬೀರಿದ್ದವು. ಹೀಗೆ ಧರ್ಮ ಕೇಂದ್ರಿತವಾದ ರಾಷ್ಟ್ರ ಸ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಉದಯವಾಯಿತು. ರಾಷ್ಟ್ರ ೀಯವಾದಿ ಚಳುವಳಿಯು 
ಹೆಣ್ಣ ನ್ಗು ದೈವಾಂಶ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಚಿಸಿ, ಶಕ್ತಿಯ ನಿಲುಮೆಯಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಿತು. ಮಹಿಳೆಯ ಕುರಿತಿರುವ ಈ ವೈ ಭವೀಕರಣವು 
ಮತ್ತಷ್ಟು ಎಸ್ಟ ರಿಸಿ "ಭಾರತ' ""ಭಾರತಾಂಬೆ'' ಆಯಿತು. ಕರ್ನಾಟಕ, 
ಕನ್ನ ಡಾಂಬೆ ಆಯಿತು. ನಾವು ವಾಸಿಸುವ ಭೌಗೋಳಿಕ ಪ್ರ ದೇಶ, 
ಕೇವಲ ಪ್ರದೇಶವಲ್ಲ. ಅದು "ಮಾತೃ ಭೂಮಿ', ಕರ್ನಾಟಕವನ್ನು, 
ಭಾರತವನ್ನು , ಕರ್ನಾಟಕವಾತೆ, ಭಾರತಮಾತೆ ಎಂದು ತಾಯ್ತನದ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಲಾಯಿತು. ಎಸಾ ಹತುಶಾಹಿ 
ಮೌಲ್ಯ ಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಲು ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು ಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಲು, ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಕುಟುಂಬ 
ಬಂಧಿಯನ್ನಾ ಸಲು ಈ. ಬಗೆಯ ನಿರ್ವಚನಗಳು ಪ ಹ ಗ ಖರವಾಗಿ 
ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ. ಳಿ ತೊಡಗಿದವು. ಈ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪಲ್ಲ ಟದ ಃ ಪರಿಣಾಮ 
ಎಲ್ಲ ಕ್ಷೆ ತ, ಗಳ ಮೇಲೆ ಪ ಕ್ರ ಭಾವಿಸಿತು. ಇದಕ್ಕೆ "ಜನಪ ದ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಸಂಗ್ರ ಹ ಮತ್ತು ಅಧ್ಯಯನ ಎಠಡೂ ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. 


- ಮುಂದುವರೆಯುವುದು 
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